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समय 


विद्यानुरागी, प॑स्कृत के हुलंभ भ्रन्थ रत्नों के उद्धारक्न अत एव 
भंगवर्ता त्तरस्वती के परम अनुकम्पनीय, राष्ट्रहित में संलग् एवं 
गीवांणवाणी के उपासक विद्वानों के अतीव उपकारक विश्वविस्यात 
चोखस्वा संस्कृत सीरीज तथा चोंखम्बा विद्याभवन के अध्यक्ष 
स्व० सेठ श्री जयकृष्णदास जी गुप्त एवं उन्हीं के अनुज 
हमारे परम सुहृत्‌ स्व० सेठ श्री कृष्णास जी गुप्त की 
सृत्ति में उन्हीं की यह वस्तु सादर, प्रेम 
एवं श्रद्धा के साथ समर्पित 


आप ही का विश्वास-भाजन 
मधुखदन शास्त्री 


प्राकयन - 


सहदयों के समक्ष 


परिपृर्ण घन आनन्द भगवान्‌ की असीम कपा से साहित्य शाल्रीय 
तत्त्तों के आलोचन करने में हमारी प्रवृत्ति हुई । तदनुत्तार “यथाज्ञान॑ 
करवाणि” रूप सिद्धान्त से हमने वाणी की उपासना की | 'श्रुतेन यत्नेन 
च वागुपासिता पुव॑करोत्येव कमप्यनुग्रहम्‌” श्ात्र एवं ग्यस्नों के द्वारा 
उपासित वाणी अवश्य ही अनुप्नह करती है। उसी वाणी के अनुग्रह को 
सहृदयों के समक्ष उपस्थित करते हैं | 


वह अनुग्रह प्रकृत में “साहित्य शास्त्रीय तत्तों का आलोचन” रूप 
एक लघु निबन्ध है | 
इसमें तीन पदार्थ हैं साहित्य, उसके तत्त और उसका आलोचन | 


साहित्य 

आचार्यों ने “आझब्दार्थों सहितों काव्यम” यह काव्य का स्वरूप लिखा 
है। इस पर प्रश्न होता है कि क्‍या लोक एवं क्‍या शज्ञास्त्र सभी स्थलों में 
अर्थ को समझाने के लिए शब्द का ग्रयोग करते हैं और शब्द से अर्थ 
को समझते हैं। फलतः श्रच्द का अर्थ के साथ स्वाभाविक साहचर्य है। 
जैसा कि मीमांसादर्शन के प्रथम अध्याय ग्रथम पाद के सूत्र “ऑंतपत्तिकस्तु 
शच्दस्यार्थन सम्बन्धः” में लिखा है | 

व्याकरण के नियम के अनुसार शब्दार्थों इस पद में इतरेतर योगद्वन्द्द 
नाम वाला समास है ) शब्द अथ्थरच तो ज़ब्दा्थों यह उसका स्वरूप 
है। यह द्वन्द्र समास तभी होता है जब पदार्थों में सहभाव विवक्षित हो | 
जेसा कि आचायों का कहना है कि-- 

“सहमभावदिवक्षायां वृत्तिईवन्द्ेकशेषयों:? | 
इस द्वन्द् समास के थी दो भेद हैं | समाहार एवं इतरेतर योग | 
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जहां सहभाव अर्थात्ताहित्य प्रधान होता है वहाँ तमाहार द्न्द्र होता 
है। समाहार शब्द का अर्थ है कई वस्तुओं का एकत्र होना | जब भित्र-मिन्र 
वस्तुओं की समास के कारण एकरूपता हो जाती है तब उसमें “घधवख- 
दिस्य”? की तरह एक वचन होता है। और जहां साहित्य के भाश्रयीभूत 
सहित पदाथों में ग्रधानता होती है वहाँ इतरेतर योग द्वन्द्रसमात्त होता 
है । उसमें एक दूसरे का परस्पर में योग होता हे अतः द्वित्व वगेरह संख्या 
उन पदार्थों के अनुसार होती है । जैसे, “घवखदिरों छिन्धि” | यहां छेद न 
क्रिया में घन आर खदिर दोनों सहित हैं जो बविवक्षित हैं| अतः घव के 
सहित ख़दिर और खदिर के पहित घव यह ग्रतीति होती है। इस 
प्रतीति के अनुप्तार साहित्य होने पर भी दोनों प्रधान हैं अतः द्विवचन 
ही होता है। इसी तरह श्रद्दार्थों सहितों काव्यमू! ये भी उपयुक्त 
स्थिति है । 
शब्द सहित अर्थ अर्थात शद्द का सहभाव है अर्थ प्रधान है। यह 
हस्य है। अर्थ॒हित झब्द अर्थात्‌ अर्थ का सहभाव है शब्द प्रधान है 
यह श्रव्य है | यहां इस शच्दार्थों में ट्विकचन है जिसका तात्पय है कि ये 
दोनों जहां प्रधान होते हैं. यह पतव्य है। जहां दोनों ग्रधान नहीं रहें या 
एक-एक भी प्रधान नहीं रहे किन्तु लिपि प्रधान रहे वह चित्र है। इस 
तरह काव्य चार प्रक्नार का है--हृश्य, श्रव्य, पठ्य एवं चित्र | लिपि सी 
शब्दस्मारक होने से शब्द रूप है। शब्द रूप होने से वह भी निरर्थक 
शब्द रूप नहीं होकर सार्थक श्रच्ध रूप है। अतः दोनों रहते हुए भी 
दोनों प्रधान नहीं हैं लिपि ही प्रधान है। फलतः सन्न वन्य, मुरजबन्ध, 
पप्मचन्ध इत्यादि चित्रकाव्य हँ। वन्ध का अर्थ रचना है खड्डनकार लिपि 
की रचना को खड्डबन्ध कहेँग्रे इत्यादि | इस तरह परस्पर सहित शब्द 
ओर अर्थ में रहने वाला धर्म साहित्य काव्यत्व है। यह साहित्य पद्‌ 
लक्षण या काव्य को भी कहता है | 


साहित्य शास्त्र के ९ तत्च हैं 


५ इस अकार खमावततः और झास्त्र नियमतः साथ रहने वाले ग्द् और 
अर्थ को सहितों कहा है । अत आचायोँ का कोई गंभीर अभिग्राय अवश्य 
हैं| वह अभिप्राय क्या हैं, इस पर विचार विम्न करने से यह ग्रतीत होता 
है कि कोई समुदाय विश्ेप साहित्य विशेष यहाँ विवक्षा का विपय है | वह 


(*£ ) 

विलक्षण साहित्य या विश्रिष्ट समुदाय कया है तब कहते हैं कि कीट पतंग से 
लेकर ब्रह्मा पर्यनत समस्त चेतन ग्राणी खुख आनन्द रस को प्राप्त करना 
चाहता है.! इस प्रात सुख आनन्द रस के विरोधी या रस को विक्ृत कर देने 
वाले या रस की अनुभूति न होने देने वाले या रस को दबा देने वाले दोषों 
का त्याय करता है। और रत के अभिव्यंजक्ष गुणों का संग्रह करता है। 
संयह करने के लिए रीति की आवश्यक्रता है। रीति शेल्री जानने के 
वाद उसके जानने वाले व्यक्ति में चढ़ने की वृत्ति पेदा होती है | इृत्ति होने 
के वाद अर्थात्‌ उनकी तरफ सार्वों के पैदा होने के बाद ग्राणी की ग्रृत्ति 
होती है। &स ज्ृत्ति में भी औचित्य का अतिक्रमण न होने पावे इसका 
भी ध्यान रखना आवश्यक है अतः आवित्य का ज्ञान करना चाहिए। 
मेरी रीति, शैली या ग्रवृत्तियाँ सभी जनता को आकर्षण करने वाली होवें 
ऐसी सावना होने पर सभी बातों में सौन्दर्य को लाने का ग्रयत्न करता है | 
सौन्दर्य की अभिद्वद्धि के लिए अलंकारों करी गवेषणा की | इसके वाद 

नाययमात्मा वलहीनेव लम्यः, इस आत्मा सुख आवनन्द रस को वलहीन 
अर्थात्‌ भ्रक्तिहीन नहीं ग्राप्त कर तक्ञता है अतः झ्क्ति का संग्रह करना 
अतीव आवश्यक है। सारांच्र देश, काल, पात्र एवं अवस्था के अनुसार 
लोकव्यवहार एवं झास्त्र प्रक्रिया में इस उपर्युक्त समुदाय का होना एवं 
मिलाना अप्रेक्षित है | फठतः इस समुदायवान्‌ शब्द सहित अथे एवं उच्त 
समुदायवान्‌ अथसहित शब्द को काव्य कहा जाता है । 

उसमें इन नो वातों का निरूपण किया जाता है । यह काव्य प्रक्राशादि 

अन्यों के अध्ययन से स्पष्ट है । 


आलोचन 


इस पुस्तक ये उक्त नो पदाथों का क्रमशः आलोचन किया गया है । 
जेसे अलंकारों के ग्रकरण में उपमा के विषय में पर्याप्त आलोचन किया 
गया है उसका एक अंश दिखाते हैं । 


प्राचीन थामह, दृण्डी, एवं वामन ने अनन्दय को उपमा की संज्ञा दी 
हैं। शबवेविव्यगर्मेयमुपमेव प्रपश्िता | वागन | अनन्वय-ससन्देहाँ 
उपमास्वेव दर्शितों? दृण्डी । एपां सर्वेपां प्रतिवस्तृपमायारव उपभाग्रपद्च- 
लगा कुन्तक। एकवाक्ये. एकस्येव उपमानोपसेयले अनन्तयोपमा? 
विश्वेश्व | पृण्डितरोज एवं अपसय्यदीक्षित कहते हैं कि उपमा की विष्पत्ति 
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इनमें नहीं है अतः यह अनन्वय एवं असम उपमा नहीं है। आचीनों ने 
असम को भी उपमा ही का भेद माना है | 

जहां तीन, चार या पाँच वाक्‍्यों में उपमेय को ही उपमान बना 
दिया जांय वह रसनोपमा होती है ? | जहाँ दो वाक्य हों ओर उपमेय को 
उपमान वना दिया जाय वह उपमेयोपमा होती है २। यह एक प्रकार 
है। जहां उपमान एवं उपमेय का क्रम से विन्यास हो वह उपमा है जेसे 
चन्द्र इत्र मुखम्‌ | ? जहाँ उन दोनों का अक्रम से विन्यासर हो अर्थात 
विपर्यात हो उसके चार प्रकार हैं। एक वाक्य में विपर्यास मुखमिव चन्द्र 
ग्तीप होता है । 


दो वाक्यों में विपयास हो चन्द्र इव मुखम्‌, मुखमिव चन्द्र: उपमेयोपमा | 
उत्तरोत्तर तीन चार पांच वाक्यों में विपर्यास चन्द्र इृव सुखमू, मुखमिव 
कमलम्‌, कमलमिव नयनम्‌, नयनमिव ख्लनम्‌, खञ्लननमिव चीलाग्मोजम्‌ 
रसनोपसा | एक वाक्य में विपयसि धर्म व घर्म:, अर्थ हव अर्थ), चन्द्र इव 
चन्द्र: अनन्वय | यह दूसरा प्रकार है | 


कहीं एक में साहइ्य निपेष। 'तवानचस्य तुलनां दधातु जलज॑ कथम्‌? 
च्यतररेक है । दूसरे में साहश्य निषेष; अर्थ इव अर्थ: अनन्बय है | तीतरे 
में साइइ्य निषेध; उपमेयोपमा है । सक्‍था साहश्य निषेघ;। असम है। 
क्ाचित्त साहहय निषेध उपमान छुपा है। इनमें भी अनन्वय और 
उपमेयोपगा में साहश्य निेध व्यंभ्य है। व्यतिरेक, असम, एवं, उपमान- 
लुप्ता में वह वाच्य है। उच्त स्थलों में साहश्य वाच्य है| दीपक, रूपक, 
तुल्ययोगिता, प्रतिवस्तृपमा एवं निदर्श्ना आदि में साहश्य आर्थ है व्य॑स्य 
है। यह चतुर्थ एवं पंचम प्रकार है | 

इसी तरह अन्य तत्त्वों में भी आलोचन किया यया है | अतः सहृदयों 
एवं बुभूषु छात्रों के लिए उपयोगी होगा । यह मेरा विश्वास है | क्योंकि 
शोघ के लिए पिप्राम्तु विद्यार्थी इन्द को इससे ग्रेरणा जरूर गरिलनी चाहिए | 
सहृदय त्टेग इसे देखें, सुर्नें एवं स्वयं पढ़ें | मेरा प्रयत्न कहां तक चफ़ल 
हुआ यह तो सहृदयों की अपनी कथा है कि कैसा क्या सफल हुआ | 

इसमें कालिदात का निम्न लिखित पद्म ही प्रमाण है-- 


आ परितोपाद्विदुपां न साधु मन्‍ये घुलेसविज्ञानम्‌ | 
चलवदपि. त्रिश्षितानामात्मन्यप्रत्यय॑ चेतः ॥ 


( ११ ) 


इसके बाद भगवती पराम्वा वाणी के चरणों में प्रणाम करता हूँ कि 
ऐसे ही सुअवस्तर एवं प्रेरणायें मुझे लिखने के लिए बशावर देती रहें | 


विश्वविस्यात चोखम्वा तंस्कत प्रीरीज तथा चोखम्वा विधामबन, 
संस्थान के सुयोग्य संचालक वाबू मोहनदास जी गुप्त एवं बालू 
विटठलदास जी गुप्त अति बन्‍्धुओं को हार्दिक थुभकासना के साथ-साथ 
पन्‍्यत्राद देता हैँ जिनके सत्रयत्व से यह ग्रन्थ सर्वश्ुलभ हुआ है। 


आम श्र | 


वासन्तिक नवरात्र 
बि० पस्ं० ९०२५ | 


सहृदयों का ही 
मधुसदन शास्त्री 


साहिव्य शास्त्रीय रत्वों का 
ग्राधुनिक समालोचनात्मक ग्रध्ययन 


रे 





तत्त्वों का आधुनिक समालोचन 


उपक्रम 


' भक्तीनां, प्रतिमानाऊुच मंजरीणाल्च जृम्मितम्‌ । 
नवमेव  सनोहारि तारीणामिव योवनम्‌ ॥ 


ग्रन्थकार लोग युक्ति एवं प्रमाणों द्वारा प्रमेय भूत वस्तु के सम्बन्ध में 
खणडन एवं मरुडन करते हैं, जिससे सिद्धान्त भूत वस्तु निखर श्राती है । 
प्राचीनों की सुक्तियों को श्रपती प्रतिभा के द्वारा परिमाजेन करके नवीनता 
का स्वरूप प्रदान करते हैं। यह नवीन पदार्थ मनोहारी होने से जनता के 
लिए उपादेयता का विषय हो जाता है। इस विषय में एक विद्वान कवि ने 
बहुत सुन्दर कहा है कि जैसे नारियों का नूतत विकसित हुआ ही यौवन 
भनोहारी होता है, उसी तरह विद्वानों की सृक्तियाँ प्रतिभाएँ एवं वृक्षों की 
मंजरियाँ नव विकसित ही श्राकषंक होती हैं। पुरानी पड़ने पर वह श्राकषंण 
या रमणीयता नहीं रहती है। श्रतः हम भी अलंकारिकों की सूक्ति एवं 
अतिभा को नवीत स्वरूप देने के लिए समालोचनात्मक प्रयत्न करते हैं । 


समालोचना में प्रवृत्ति क्यों - उद्दे श्य 


समालोचना में हमारी प्रवृत्ति के दो कारण हैं। प्रथम कारण बहिरंग 
है, जो कि विद्वान एवं छात्रों के लिए परिष्कृत निबन्ध प्रस्तुत करना है. 
दूप्तरा कारण अन्तरग है । | 
“बह अन्तरंग कारण है आनन्द” 
किसी प्राचीन सहृदय ने कहा हैं कि-- 
संगीतञ्चेव साहित्यं सरस्वत्या: स्तनहयम्‌ । 
एकमापातमघुर मत्यद्यलोचनामृतम्‌ ॥ 


[२] 


यहाँ “सरस्वती के दो स्तन हैं” यह कहने का कोई श्र्थ नहीं है । कौत 
नहीं जानता कि स्त्री को दो स्तन होते हैं। अगर उसको एक स्तन हुँग्रा तो 
उसका महावीभत्स रूप हो जाता है। अ्रतः यहाँ स्तन हय कहने का यह 
भाव है । 


किसी ही के स्तन को स्पर्श दो प्रकार के व्यक्ति ही कर सकते हैं। एक 
पुत्र, दूसरा नायक | तदनुसार उपासकों के लिए सरस्वती के दो स्वरूप हैं, 
एक माता का स्वरूप है। दूसरा नायिका का स्वरूप है । 


जिस प्रवस्था में सरस्वती भाता के स्वरूप में हैं, उस अवस्था में उसके 
स्तनद्वय संगीत रूप हैं। उपासक गण माता के संगीत रूपी स्तनद्वय का 
उपयोग करते हैं, भ्र्थात्‌ उससे स्तन्यः दुग्ध का पान करते 'हैं, इसीलिए संगीत 
को भ्रापात मघुर कहा । इसका भाव यह है कि जैसे दुग्ध को देखने से या 
छूने से उसके माधुयं का अनुभव नहीं होता, किन्तु 'जंब दुः्धधारा का सुख में 
पात होता है, तभी उसके माधुर्थव का अनुभव होता है, आनन्द मिलता है, 
उसी तरह संगीत के भी कानों में पड़ने से माधु्य की अनुभूति होती है | यह 
मातृभाव है। माता स्लेहु से पुत्र को दुग्ध का पान करा देती है उसके द्वारा 
पुत्र सद्यः पुष्टि को प्राप्त करता है। उसी तरह संगीत 'भी सद्यः फल देता है 
“सद्य फलति गान्धारी । 


उंह श्य का स्वरूप निर्धारण 


जिस अवस्था में सरस्वत्ती नायिका के स्वरूप में है, उस अवस्था में उसके 
स्तन हय साहित्य रूप हैं, अतउब उसका विशेषण झ्रालोचनामृत कहा है । 
यहाँ का भाव यह है--स्तन शब्द का श्रर्थ है (य: स्तनति यौवनोदर्य कथयति 
स स्तन) जो नायिका के यौवनोद्गम को कहता है, नायिका उपभोग के 
योग्य हो गई है | इस श्रवस्था को जो प्रकाशित करता है, उस चिह्नको स्तन 
कहते हैं। इस अवस्था में नायक, नायिका का उपभोग करता है। यहाँ यह 
उपभोग आलोचन है चर्बणा है, उससे श्रमत माने भ्रानन्द का अनुभव करता 
है। श्रुति ने कहा है ( झ्ानन्द रूप॑ यदमृतं विभाति ) कि जो श्रमृत है, वह 
आनन्द है। फलतः साहित्य के श्रालोचन चर्वेणा से उत्पन्न हुए श्रमत श्रानन्द 
की प्राप्त करना ही इस समालोचना रूप महान प्रयास में प्रवृत्ति का प्रन्तरंग 


कण्य्ण 


[ ३] | 


प्रासंगिक शंका 


यह आपका कथन (आज्रान्‌ पृष्ठ: कोविदारानाचष्ट ) पूछा श्रामों के विषय 
में उत्तर देने लगे कोविदारों के विषय में का जैसे हुआ। क्योंकि रसादि साहित्य 
शात्यीय तत्त्वों के समालोचन की प्रतिज्ञा करते हैं और करने लगे समालोचना 
साहित्य की । भ्रथ च प्रतिज्ञा करते हैं कि हम मम्मट एवं परिडतराज वर्गरह की 
सूक्ति एवं प्रतिभा का नवीन स्वरूप देने के लिए समालोचनात्मक प्रयत्न 
करते हैं, किन्तु यह कहते हैं कि आनन्द को प्राप्त करना प्रवृत्ति का अन्तरंग 
कारण हैं। आये थे हरिभजन को ऊठन लगे कपास के समान आप का 
व्यवसाय मासूम पड़ता है । 


क्रमशः शंकाओं का समाघान 
प्रथम शंका का समाधान-सा हित्य शब्द का भ्रर्थ 


प्रथम शंका का समाधान यह है कि यह शंका साहित्य शब्द के प्र से 
परिचय न होने से उत्पन्न हुई है । झ्त: साहित्य शब्द के श्र का विस्तार से 
निरूपण करते हैं। इसके लिए साहित्य पद की निरूक्ति निर्बचन एवं प्रयोग 
प्रवाह तथा युक्ति को बतलातना श्रग्रासंगिक नहीं होगा प्रत्युत श्रतीव आव- 
इयक है । 


सात शब्द के १४ चौदह ग्र्थ हैं। कोषकारों ने 'सह' नामक अव्यय 
के सात भ्रथ॑ लिखें हैं ज॑से-- 


१--सीकल्य--जैसे ( सतृणामति ) सब कुछ खा जाता है तृण तक खा 
जाता है । तृरेन सह अत्ति यह अ्रव्ययीभाव समास है। 


२--समानता --सहोदर, सहज, सहधर्मिणी । 

३--एकत्व ८ सहभोजन, एक पान्न में एक पंक्ति में भोजन | “सम्धिश्न 
में सपीतिश्न में” यह एकत्व वेद मनन्‍्त्रों में भी है । 

४--थयौगपद्च>सहकार । उस झ्ाम को सहकार कहते हैं, जो अपनी 
सौरभ को योगपद्चेन दूर-दूर तक फैलाता है । 

४५--विद्यमानता>सहै भिर्देशप्नि: पुत्रे: भार . वहति गर्दमी । दस पुत्रों 
के रहते हुए भी ग्दभी भार ढोती है । 


[६ *% - 


६--अनुरूपता-्सक्ष नियम, क्षत्रिय के - अनुरूप । इसी को सम्पत्ति भी 
कहते हैं । 


७--प्तामर्थ्येन्सहाय । सह सामर्थ्य ग़हीत्वा श्रायते स. सहाय सामथ्ये 
को वलको लेकर श्राता है वह सहाय कहाता है । 


इन सात शभ्रर्थों वाले सह अव्य से इतच प्रत्यय करके सहित बना उससे 
प्यक्ष करने पर साहित्य बनता है | इसके उपयुक्त सात अर्थ हैं। 


८-- सह मरे” इस घातु से कष्ट सहते इस अ्रथ में कर्त्ता में प्ौशादिक 
क्त प्रत्यय किया इट का आगम करके सहित वना। इसका भ्रर्थ है सहने वाला 
सहनशील व्यक्ति । इस सहित से ष्यजू करने पर साहित्य बना । उसका अर्थ 
है सहना । 

६-१०-- डुघान्‌ घारण पोपणयो:” इस घातु से भाव में क्त प्रत्यय 
किया और “दघाते हिः” इस सूत्र से घा के स्थान में “हि! आदेश किया तव 
हित बना । इसी का श्रयें है कल्याण । इससे सम्‌ उपसर्ग जोड़ा श्रौर समोहित- 
ततयो: से सम्‌ के मकार का विकल्प से लोप हो गया तब सहित श्र संहिता 


बवा | उससे स्वार्थ में प्यम्‌ करने पर साहित्य बनता है। इसका श्र घृति 
और पुष्टि माने कल्याण । 


११-१२--” हि गठी वृद्धी च” यह पारिनि महपि के घातुपाठ भें हि धातु 
है। व्याकरण के नियम के भ्रनुसार जो गरत्यंक घातु हैं वे ज्ञानार्थक भी होते 
हूँ । इस घातु से सम्‌ उपसर्ग लगाकर कर्ता में ( सं सम्यक हिनोति जानाति 
इस श्रथ॑ में) क्त प्रत्यय किया और “समो हितसतयो:” इस वातिक से सम्‌ के 
मकार का लोप करने पर सहित वना, जिसका श्रथ है ज्ञानवानू | इस तरह 
बने हुए सह्दित से प्यन्‌ प्रत्यय करने पर साहित्य चना उसका श्र है ज्ञान । 
जैसे पाचक का धर्म पकाना, पाठक का धर्म पढ़ाना उसी तरह ज्ञानवान्‌ का 
धर्म ज्ञान होता है । साहित्य पद के ज्ञान श्रर्य को लेकर ही वैदिक साहित्य, 
बामिक साहित्य, जैन साहित्य वीद्ध साहित्य यह प्रयोग होते हैं । 


भमहावंयाक रण मतृहरि जी ने इसी श्रर्य में साहित्य पद का प्रयोग किया 
है । “साहित्य-संगीतकला विहोन: साक्षात्पणु: पुच्छ विपारहीन:” यहाँ साहित्य 
पद वा पझ्रर्य है विद्या] इस बात का शञ्रागे के पद्य से स्पष्ट हो जाता है 


“दिया विहीन: पशु:” ये दोनों वावय भर्तृहरि शतक में नीतिशतक के मूर्ख 
प्रकरण के हैँ 


[५ ] 
हि धातु का दूसरा त्र्थ है वृद्धि श्र्थात्‌ उपज । अतः साहित्य का अर्थ 
उपज भी होता है। 


१३-पह पुह चक्यथे, चक्‍यथथ: तृप्ति: | ये दो धातु हैं। जिनके आदि में 
षकार है, पाणिनि के नियम के अनुसार 'घ' को 'स” आ्रादेश होता है जिसका 
अर्थ तृत्ति है। तृप्ति की व्याख्या मह॒षि वात्स्यायन ने कामसन्न में महपषि 
पतंजलि ने चरक में सुख श्रानन्द की है। वे लिखते हैं कि “ विस्ष्टिसुखा धिगमे 
तृप्ता हि ञ्ली गर्भ घन्ते” विसृष्टि से सुख मिलने पर ज्ी तृप्त हो जाती है 
उसका फल है गर्भधारण करना । 


कामसूप्र १ प्रकरण। 

तुप्तिश्व स्वयोन्यां बीजग्रहणात्‌ गर्भस्य सद्योप्तुगतस्य लिगमू! चरकः। 
तृष्तिरानन्द: सुखमिति यावन्‌, चरकटीका | जब स्त्री अपनी योनि में बीज ग्रहण 
करती है, तब उसको पूर्ण भानन्द सुख मिलता है। यह पुरणांसूख प्राप्त होता 
ही सद्यो ग्रहीत गर्भ का चिह्न है। कहा भी जाता है। तुष्टे न॑ परम किचित्‌ 
तृप्ते न॑ पर किचित्‌ । तुष्ठि या तृप्ति के वाद कुछ प्राप्तव्य नहीं है । पूर्वोक्त 
सह के साथ पढे हुए सुह धातु से क्त प्रत्यय करने पर सुहित बता । जिस का 
प्रयोग महषि पाशिति ने “पूरणगुण सुहिताथ” इस सूत्र में किया और 
टीकाकारों ने उसका भ्र्थ सुहितार्था: तृप्त्यर्या: कहा है। सुहित शब्द से प्य्‌ 
करने पर निष्पन्न सौहित्य पद का अर्थ अमरसि]ह ने कोष में “सौहित्य॑ तपंणं 
तृप्ति: है। चरक ने भी “भोजने चार्थ सौहित्यम” स्मृतिकारों ने भी 
“नातिसौहित्यमाचरेत्‌” कहकर तृप्ति श्र्थ का निर्देश किया है। 


इस सुह समानार्थक सह धातु से ( सह यति आनन्द मनुभवति ) आावस्द 
का अनुभव कर्ता है। इस अथ में क्त प्रत्यय से सहित बना, जिसका अत्र्थ है 
तृप्त सुखी । इससे प्यत्र करने पर बने साहित्य शब्द ता अर्थ है सुख प्रानन्‍्द । 
क्योंकि तृत्त या सुखी का धर्म तृप्ति या सुख होता है। श्रतः सहित सुखी का 
धर्म साहित्य भी सुख है। सुख और रस पर्याय है । 


इस साहित्य याने श्रानन्द को व्यक्त करने वाले काव्य नाठकों की भी 
साहित्य शब्द से लक्षणा के द्वारा , प्रतिपाद्य प्रतिपादक भाव सम्बन्ध से कहा 
- जाता है। साहित्य पद का वाच्यार्य, काव्य कभी संभव नहीं है । 
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जो कारण अवश्य ही बिना सन्देह के कार्य को पैदा केरता है, वहां 
कारण को भी कार्य शब्द से कह देते हैं--जैसे घी खाने से पायु बढ़ती है न 
घो ही आयु है घी आयु का कारण है श्रायु कायें है तथापि “आ्रयुर्धृतम्‌ घी 
भायु है। ऐसे कितने ही प्रयोग बराबर होते हैं--जैसे - 


श्रायुर्थ तं, नदी पुण्णं, भर्य चौर:, सुख॑ प्रिया । 
यूत॑ बरं, गुरुज्ञानिं, श्रेयों ब्राह्मणपुजनम्‌ ॥ 


“काव्यप्रकाशादि लक्षण ग्रन्थों में साहित्यपद का प्रयोग” 


इस पर विचार होता है कि यथापि लक्षणा के द्वारा लक्ष्य काव्य नाटकादि 
साहित्य पद के प्रत्तिपाय होते हैं, ठीक हैं, किन्तु काव्यप्रकाश श्र '“रसगंगाघर” 
तो काव्य नाटक कुछ भी नहीं है। तथापि रस गंगाधर काव्यप्रकाशादि सभी 
साहित्य की परिधि में भ्राते हैँ क्योंकि ये रस आदि तत्त्वों के निरूपक हैं साहित्य 
पंद का चौदहवां घर्थ साहचर्य इस प्रसिद्धि का मूल है । 


१४--अलंकारों के विकाशक आचारय॑ भागमह ने “इंव्दार्थों सहिती काव्यम्‌'', 
यह काव्य का स्वरूप लिखा है। इस पर प्रश्न होता है कि क्या लोक क्‍या 
दास्र सभी जगह श्र को समभाने के लिए शब्द का प्रयोग करते हैं शौर शब्द 
से अर्थे समभते हैं। मीमांसादर्शन १ श्रष्याय १ पाद के “भ्रोत्यत्तिकस्तु 
शब्दस्यार्थेत सम्बन्ध: सूत्र के अनुसार शब्द का भ्रथ के साथ नियतसाहचर्य 
है । व्याकरण के नियम के अनुसार “शब्दार्थो” इस पद में इतरेतर योग दन्द्र 
नाम वाला समास है। शब्दश्न श्र्थश्र इति शब्दा्थों ऐसा उसका स्वरूप है । 
यह हन्द्द समास तभी होतं( है, जब पदार्थों में सहभाव कहता हो ॥ भ्रोचर्यों का 
कहना है कि सहभावविवक्षायां वृत्तिदवन्दैंक शेपपोरिति । 


उस इन्द्र समास में भी जहां सहभावरूप साहित्य प्रधान होता है, वह 
समाहार इन्द्र कहाता है। समाहार शब्द का श्रर्य है कई वस्तुओं का एकत्र 
होना । जब समास के कारण भिन्न-भिन्न वस्तु एक हो जाती है, तब उसमें 
“घवखदिरम्‌” एक वचन होता है भौर जहां साहित्य के प्राश्नमीभृत पदार्थों में 
प्रधानता होती है, वहाँ एकद्सरे का परस्पर में योग होता है प्रतः दवित्व 
वर्गरह संख्या उन पदार्थों के अनुसार होती है, जैसे धवसदिरी । यहां “घवख- 
दिरो” इव वावपे से धंव के सहित खंदिर तंधो खदिर के सहित घंव यहं प्रतीति 
होती है । इस प्रंतोति के अंनुंसार साहित्य होने पर भी दोनों के प्रघान होने 
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“से द्ित्रचत्त ही होता है। इसी तरह. घवाम्रखदिरा: इसमें बहुवचन भी 


इस प्रकार समास के वदौलत भी शब्द भर अथे में सहभाव रूप साहित्य 
प्राप्त है। फिर भी स्वभावतः भौर नियमतः साथ रहने वाले शब्द और श्रथे 
'को सहितो कहा है। अभ्रतः आचारयों का कोई गंभीर श्रिप्राय अ्रवद्य है । 


वह अध्लिप्राय क्या है। इस पर विचार-विमर्श करने से, यह प्रतीत होता 
है कि समस्त चेतन प्राणी कौट-पतंग से लेकर ब्रह्मा पर्यन्त सुख झ्रावन्द रस 
को प्राप्त करना चाहता है और प्राप्त सुख आनन्द रस के विरोधी, या स्सको 
विकृत कर देने वाले, या रस की श्रनुभूति न होने देने वाले, या रस को दवा 
देने वाले दोषों का त्याग करता है और रत के प्रभिव्यंजक गुणों का संग्रह 
"करता है। संग्रह करने के लिए रीति की झ्रावश्यकता है। रीति या शैली जानने 
के बाद उनके जानने वाले में बढ़ने की वृत्ति पंदा होती है । धृत्ति होने के बाद 
प्राणी की प्रवृत्ति होती है । इस प्रवृत्ति में भी औचित्य का जातिक्रमण न होने 
'पावे यह भी ध्यान रखना आवश्यक होता है| श्रतः श्रौचित्य का ज्ञान करता 
चाहिए। मेरी रीति या प्रवृति, शैली श्राकर्षक होनी चाहिए। यह भावना 
होने पर सभी बातों में सौन्दर्य लाने का प्त्यत्त करता है । सौन्दर्य की अ्रभिवृद्धि 
'के लिए अलंकारों की गवेषणा की। इसके वाद “तायकात्मा वलहीनेन 
लम्यः” यह आत्मा सुख आनन्द को वलहीन श्रर्थात्‌ शक्तिहीन नहीं प्राप्त कर 
सकता है। श्रवः शक्ति का संग्रह करना श्रतीव श्रावश्यक होता है । 


' सारांश: क्या लोकव्यवहार क्‍या शास्त्र सभी श्रवस्था में श्रौर देश, काल, 
पात्र में इस उपयुक्त समुदाय का होना या मिलाना श्रपेक्षित है । 


इन नो पदार्थों की समष्टि के सहित शब्द और अर्थ को काव्य माना गया 
हैं। भ्रतएव काव्यप्रकाशादि लक्षण ग्रंथों में इन नो वातों का मिरूपण किया है| 
उपर्युक्त पदार्थों की परस्पर की अपेक्षा को ध्यान में रखकर ही काव्य विषयक 
अनुशासन करने वाले शात्त्र में साहित्य पद की प्रसिद्धि हुई। उसी के तत्त्व 
“रस प्रादि नो पदार्थ हैं ।” श्रतः “आम्रान्‌ पृष्टः को विदारानाचष्टे” की 
नौवत नहीं श्राई है । 


द्वितीय शंका का समाधान 


यह सवंमान्य सिद्धान्त है कि “कारणगुणा: कार्यगुणानारभन्ते” यहाँ 
न्युरा शब्द उपलक्षण है। यह सर्वमान्य सिद्धान्त है कि कार्य में जो भी गुण, 


[: दुए यु 
क्रिया, साधारणता, विशेषता, कमजोरियाँ या अच्छाइयाँ होंगी या हैं वे सब 


या कुछ-कुछ प्रायः कारण के गुण, क्रिया साधारणता, विज्ेषता, कमजोरियाँ, 
प्रच्छाइयों के अनुसार ही भ्रनुकूल ही होंगी या हैं। 


भगवती श्रुति कहती है कि “आनन्दाद्‌ हि एव खलु इमानि भूतानि 
जायन्ते, भ्रानन्देन जातानि जीवन्ति, आनन्द प्रयन्त्य भिविद्न्सि इति। ये 
समस्त भूत प्राणी आनन्द से पैदा हुए हैं, श्रानन्द से जीते हैं, और आनन्द में 
ही प्रयाण करते हैं एवं आनन्द में अ्रभिनिवेश भ्रर्थात्‌ लीन हो जाते हैं । 


फलत: सुख से आनन्द से पैदा होने बाला यह प्राणी जो भी क्ियायें 
करेगा भ्रथवा गुण, साधारणता, एवं विशेषताश्रों का अर्जव करेगा या जो भी 
उससे त्रू दियाँ होंगी श्रथवा जिस किसी से भी वह अपना सम्बन्ध स्थापित 
करेगा, वह सद सुख को प्राप्त करने और सुख विरोधी दुःख को हटाने के 
लिए ही करेगा । 


किस गुण या क्रिया वगैरह से सुख प्राप्त होगा भौर सुख विरोधी दुःखः 


' हटाया जायगा । इस श्रावश्यकता की पूर्ति के लिए ऋषियों ने मुनियों ने 


डा 
दा 


आ्राचारयों ने भिन्न-भिन्न श्रधिकारी के लिए भिन्न-भिन्न शास्त्रों का निर्माण 
'किया । इस तरह सभी शास्रों का साक्षात्त परम्परया आनन्दस्वरूप श्रात्मा रस 
'का ही दर्शन याने ज्ञान कराना ही उद्द श्य है। क्योंकि॥“रसो वे सः [; रसे 
हि एवाय लव्ध्वानन्दी भवति। को होवान्यात्क: प्रास्यात्‌ बदेष आकाशे 
झानन्दो न स्थात्‌ । वह श्ात्मा ही रस है। रस को प्राप्त करके भ्रानन्दी होते 
हैं श्रगर यह परमाकाश में श्रानन्द रस नहीं होता तो कौन प्रपान वायु का 


- उत्सर्ग करता और कौन जीता । अतः झ्रात्मा का दर्शन कराने के कारण ही 


इन शात्रों का दर्शन नाम प्रसिद्ध हुआ । इस दर्शन नाम में दर्शन-क्रिया का 


कम आ्रात्मा अन्तनिहित है। वस्तुत: इनका नाम श्रात्मदर्शनशास्त्र होना 
चाहिए था। 


दर्शन छ क्यों ? 


ये दर्मन थास्त्र छ हैं.। क्योंकि दर्शन के वाह्य साधन छ ही होते हैं । 


लोक में भी किसी वरतु को सामने से, या पीछ की ओर घूम कर, या अगल 


| एवं बगल से तथा ऊपर एवं नीचे की ओर से देख, थुन, स्पर्शादि कर सकते 


[६ |] 


हैं, किन्तु भ्रन्त: साधन ७-वां एक और भी है। उसी के द्वारा ईएवर ते अपने 
भ्रापकी दर्शन कराने के लिए स्वयं ७ वां दर्शन बनाया । 


सातवाँ दर्शन क्‍यों ? 


इस शाक्षों में न्‍्याय और वेशेषिक दर्शन प्रमाणों के निरूपण करने में 
इतने उलभ गये कि इन को पढ़ने पाले व्यक्ति के लिए आत्मदर्शन करना तो 
दूर रहा उधर भाँकना भी कठिन हो गया। अ्रतएवं इनको प्रमाण शास्त्र ही 


कहते हैं । 


पूरवमीमांसा श्रौर उत्तरमीमांसा दर्शन श्रृति-वाक्यों के श्रथों की गुल्थियां 
सुलझाने में इतने व्यस्त हुए कि अद्वेत, शुद्धाह्त, विशिष्टाइत, हत, हताईँत 
झादि नाना मत खड़े हो गये और इनको पढ़ने वाले व्यक्ति इन मत भेदों की 
भाड़ियों में गुमराह हो यये | फलतः आत्मा का अनुभव नहीं कर सके अ्रत- 
एवं इन का वाम वाक्य शास्त्र पड़ा । 


सांख्य शास्र भी पुरुष के वहुत्व, प्रकृति के एकत्व एवं इससे सृष्टि प्रक्रिया 
का निरूपण करके ( एक सद्दिप्रा बहुधा वदन्ति ) वस्तुतः वह परमात्मा एक 
ही है, किन्तु ब्राह्मण लोग उसका बंहुत्व निरूपण करते हैं, इस श्रुति के अनु- 
सार कुछ समन्वित होता हुआ भी “एकमेवाहितीयं ब्रह्म नेह नावास्ति किचन 
इत्यादि श्रुतियों को समन्वित न करने के कारण पड़ने वालों को व्यग्रता में 
ही डालता है । 


योग शास्त्र अवश्य श्रात्मेदर्शन के प्रामापक साधनों में है, किन्तु इसकी 
हठयोग प्रक्रिया तो वहिरंग है और राजयोग प्रक्रिया आज क्या पहले भी 
अनायासेन उपलब्ध नहीं थी । स्वयं परमात्मा ने इस योग का उपदेश सुर्य को 
सूर्य से मनु को, मनु ने इध्ष्वाकु को दिया । किन्तु वह योग महान्‌ काल के गाल 
में विलुत होगया । उपदेशक एवं श्राश्नावकों के न होते से इसकी परम्परा 
या सम्प्रदाय कट 'गया । इस बात को स्वयं भगवान्‌ ने गीता में कहा है । 


ः. हम विवस्वते योग प्रोक्ततानहमव्ययम्‌॒ 
विवस्वान्मनवे प्राह मनुरिक्ष्वाकवेष्ज्वीत्‌ ॥ 
एवं परस्पाप्राप्तमिम॑ राजधंयो विद्रुः । 
स्‌ कालेने ह महता योगो नष्ट: परन्तप: ॥ इति 
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सातवाँ दर्शन और उसका निर्माता 


फलत: परप्परा में भी परम्परा से इन शास्त्रों को झ्ात्मा के दर्शन कराने 
में सफल नहीं समझकर स्वयं परमात्मा ने रस आनन्द रूप अपने आ्रापको 
समभाते के लिए त्रयीरूप काव्य का उपदेश दिया। उसके द्वारा याधातथ्य 
से अर्थों कों समफाया । इस वात्त को भगवत्ती श्रुति बतलाती है कि “कबि- 
मंनीपी परिभू: स्वयंभू: याथातथ्यतोर््थान्‌ व्यदधाच्छाइवतीम्य: समाम्यः ।/ 


सर्वोपरि वर्त्तमान मननशील जिस परमात्मा ने शाइवत प्रजापतियों को 
सृष्टि के निर्माताओं को याथातथ्यतः यथार्थरूप से श्रर्थों का विधान किया । 
बह कवि है । उस कवि की वस्तु, उस कवि का कर्म या भाव काव्य हैं । इसका 
निर्माण छन्द के अनुसार होता है | यह काव्य वेदत्रयी है। इस बात को शत- 
पथ ब्राह्मण की श्रुति में बतलाया गया है । ( त्रयी विद्या काव्यं छन्दः, 
इति यजुर्वेद संहिता श्रष्याय १५ मं० में इसका पूरा उल्लेख है। महोधर 
भाष्य की पंक्तियाँ हैं। “काव्यं छन्‍्दः, कवेः परमात्मन. इदं काव्य वेदत्रयी 
छन्दः, न्र॒यी विद्या काव्य छन्द इति श्रुतेग, अखिल ब्रह्माएड में पहला कविं स्वयं 
परमेश्वर है । भ्रौर पहला काव्य वेद त्रयी है। परमेश्वर ने स्वयं अपना नाम 
कवि और श्रपनी कृति वेद काव्य इन मानवों को दिया और अपने स्वरूप रस 
को समभने तथा समझाने की शक्ति दी। इस वात को श्रुति, स्पृत्रि एवं सन्‍्तों 
से स्पष्ट कहा है - 


“यो ब्रह्माणं विदर्धात पूर्व यो वे वेदांब्च प्रहिणोति तस्में,” 
य॑ कासये त॑ तमुग्रं करोसि त॑ ब्रह्माणं त॑ सुमेघाम । 

यमेवंप चुणते त्तन' स्वां लेन लम्य: । श्रुति: । 

“ददासि व्‌ द्वियोग तं येत माम्‌ पयात्यसि” गौता । 

“सो जाने जेहि देहु जनाई” सन्त तुलसी । 


वेदिक जगत्‌ में कवि एवं काव्य ये नाम झौर उस काव्य का परम लक्ष्य 
रस स्वयं परमेश्वर हैं, यह प्रसिद्ध होने के बाद लौफिक जगत्‌ में भी तदनुसार 
कवि एवं काव्य नामों की परम्परा चली । श्रौर उस काव्य का परम लक्ष्य 
आत्मा रस माने जाने लगा। इस काव्य का नाम साहित्य है और रस का 
नाम साहित्य है। यह सब हम पहिले बतलाचुके हैँ । इस साहित्य श्रर्थात्‌ रस 
की प्राप्ति के लिए साहित्य की भ्रालोचना में हमारी प्रवृत्ति का कारण स्पष्ट 
है। गया। शव किसी शंका का भ्रवप्तर नहीं है । 


[ :0१ |] 
“विषय का पूर्वाग” 


हम पहले लिख आये हैं कि काव्य में रस, दोषत्याग, गुण, रीति, अलंकार, 
चृत्ति, प्रवृत्ति, औचित्य, एवं शक्ति इन नो वस्तुओं का साहित्य, श्रर्थात्‌ साहचर्य 
है। कार्य एवं कारण में, ग्रुण एवं गुणी में, धर्म एवं धर्मी में श्रभेद मानने 
तथा काव्य एवं साहित्य में और प्रतिपाद्य एवं-प्रतिपादक में अभेद मानने के 
अनुसार काव्यप्रकाशादि लक्षण-म्रनन्‍्यों एवं साहित्य में श्रभेद मानने लगे। और 
साहित्य ऐसा व्यवहार होने लगा । तथा इन भ्र्थों में साहित्य शब्द योग रूढ़ 
हो गया । अतएव साहित्य दर्पण, साहित्य कौमुदी, साहित्य चिन्तामणि श्रादि 
लक्षण ग्रन्थों के नाम प्रसिद्ध हुए श्रौर उन के जानकारों की संज्ञा साहित्या- 
चार्य होने लगी । और कहीं इन नौश्रों में से किसी एक को मुख्य मानकर भी 
आलंकारिक एवं रसिक ये नाम भी उस काव्य के जानकारों के प्रसिद्ध हुए, 
इस प्रकार “साहित्य” पद के स्वरूप एवं श्रथ का निर्धारण करने के बाद 
समष्टि रूप साहित्य के नौ विपयों का उपरिनिर्दिष्ट क्रम के भ्रनुसार निरूपण 
करने के लिए हम प्रस्तुत होते हैं । 
इंन उपर्युक्त नौ वस्तुग्ों में से किस को प्रथम कहा जाय श्रौर किस को द्वितीय 
या तृतीयादि कहा जाय। क्योंकि हमारे सामने इन विपयों का प्रतिपादक सर्वे- 
प्रथम ग्रन्थ भरत मुनि का तास्यशास्ध भर उसके बाद का ग्रत्थ अ्ग्निपुराण एवं 
उपपुराण विष्णु धर्मोत्तर मिलता है। इन से पहले के गार्य झाचार्य का नाम 
अवश्य निरक्त में है, किन्तु ग्रन्थ उपलब्ध नहीं है और न सुनने में भ्राता है । 
बाद की परम्परा में कुछ लोगों जसे कोहल प्रभृत्ति का नाम सुनने में आता है, 
परत्तु अन्थ उनके भी उपलब्ध नहीं होते हैं ॥ बहुत समय के बाद भामह, 
दराडी, वामन वगरह के नाम एवं ग्रन्थ उपलब्ध होते हैं। इन ग्रन्थों में भी 
तथाकथित नौम्ों की समष्टि संकलित विषय के रूप में ही मिलती है, क्रमश: 
नहीं मिलती | फिर इन झआाचार्यों ने एक रूप एवं क्रम से इन उपर्युक्त विषयों 
का निरूपण नहीं किया है । 
सर्वप्रथम जंगल की तरह भ्रध॑ विकसित.एवं विकसित कित्तु श्रव्यवस्थित रूप 
में इतस्ततः विस्लरी हुई उस साहत्यिक समृद्धि को एक खूंखला में एक क्रम में 
निवद्ध करके निरूपण करने का श्रेय आचाय॑ मम्मट को है। “वर्त्मं कपंतु पुरः 
परमेक: तद्गतानुगतिको, न, महाघं:” एक किसी भी महापुरुष का मार्ग के 
निर्देश करने के लिए श्रग्गगामी होना आवश्यक है। उसके बाद तो उसके 
बतलाये हुए मार्ग का भ्रनुसरण करने वालें की कमी नहीं है। इस आभाणक 


[ ११ । 


के अनुसार परवर्ती सभी आचार्यों ने इसी क्रम का अपने ग्रन्थों में श्राश्रयण 
किया है । 


यह क्रम क्‍यों रखा गया । इस क्रम की प्राधार शिला क्या है । इस प्रइन 


का उत्तर नितान्त आवश्यक था। अतएवं हमने आरम्भ में पहले पहल इस 
क्रम के स्वरूप के बारे में निर्देश किया | प्रकृतमनुसरामः । 


हद रस ५ 





हे “'सुखार्था सर्वभूतानां प्रवृत्ति” । समस्त चेतन प्राणी, कीट पतंग से लेकर 
पर्यल्त, सुख आनन्द रस को प्राप्त करना चाहता है। सुख को प्राप्त करने 
के लिए सभी भृतों की प्रवृत्ति चेष्टा होती है। सुख में प्रवृत्ति का प्राणी का 
स्वभाव है, क्योंकि प्राणी सुख से पैदा हुआ है, सुख में पला श्नौर उसी में लीन 
होना चाहता है अ्रत: प्राणी का सुखमय स्वभाव होना श्रौचित्य प्राप्त है। सुख 
के सिवाय सभी वस्तु के विपय में यह प्रइन होता है कि तुम श्रमुक वस्तु को क्‍यों 
चाहते हो, किन्तु सुख के विपय में यह प्रइव नहीं होता कि सुख को तुम क्यों 
चाहते हो । क्योंकि सुख परमलक्ष्य है । श्रतः रस सुख का प्रथम निरूपण करते 
हैं। रस और सुख दोनों पर्यायवाचक दाब्द हैँ 


“रस की परम्परा को वतलाने के पहले इस शब्द का प्रयोग किस-किसः 
श्र में हुआ है । यह विचार करते हैं ।” 


“रस-शब्द-केज्अर्थ 


 भारम्भ में रस पद का जो भी श्र रहा हो, किन्तु इस समय रस पद 


का प्रयोग इन भर्गारह श्रथों में होता है।.... 
रसः स्वादे, जले, वोर्ये, श्इगारादो, विये, द्रवे, 
बोले, रागे, गहे, घातो, तिक्तादी, पारदेईपि घ. 
प्रेम्णि, नावे, ह्यात्मनि च सुपेये, स्वरसे, सुखे, इत्ति हम: । 
ये १८ शभ्थ॑ हैं। यही क्यों ? श्रव तो महाकबियों के कोई भी प्रयोग रस 


रू १ै योजना के बिना शअ्रघूरे मालूम होते हैँ । श्रतएव थे लोग हर पदार्थ, में 
“रस” को जोड़ देते हूँ ॥-- जंसे 


[ १३ ॥. 


“परायत्तः प्रीते: कथमिव रस वेत्तु पुरुप:” प्रीतिरस, तथा बाचिक रस, 
नेपथ्यर॒स, स्वाभाविक रस | 


/रसास्तु त्रिविधा वाचिक नेपथ्य स्वनावजाः | 
कालानुरूपरालाप: इलोक्र्वाक्ये: पर्देस्तथा ॥ 
तानालंकारसंयुक्त वाचिकों रस उच्यते | 

कर्म रूप वयो जातिदेशकालातनुर्वात्तमि: ॥ 
साल्य भृषणवस्त्राद्य सेपथ्य रस उच्पते । 

रूप योवन लावण्य स्थैर्णधेयादिभिगुंणे: ॥ 

रस: स्वाभाविको ज्ञेय: सच नाटये प्रशस्थते । 


यह लेख समय मातृ का में मिलता है । ऐसा कुट्टिनीमत के व्याख्या कार 
ने लिखा है । 


श्रृगारं द्विविधं विद्याद्‌ वाड्नेपथ्यक्रियात्मकम्‌ | 


श्ररित पुराण ३४२ श्र० में श्ूंगार के विषय में ऐसा लेख मिलता है । 

निन्‍्दारस, निद्रारस, क्रीडारस, विमदंरस, रणरस, सूतुरस, हिसारस 
मदनरस, सुखरस, सेवारस, लावर्यरस, कहाँ तक लिखें ऐसे प्रयोग विक्रमांक 
देव चरित, भेषधचरित, कादम्वरी वर्भरह में प्रचुर मात्रा में मिलते हैं । किन्तु 
हमारा लक्ष्य रस शब्द से प्रानन्‍द ही है, उसी के विषय में हम निरूपण करेंगे 
यही काव्य की आत्मा माना गया है । 


- रस परम्परा - 


हम लोग सभी वस्तुप्रों को देश एवं समय की परिधि में परिच्छिन्न देखते 
हैँ । तदनुसार शान की सीमा के लिए पहला समय वेद का आता है। क्योंकि 
विश्व का किन्तु स्व मान्य प्रथम ग्रन्थ ऋग्वेद है। फिर और तीन वेद हैं। इन 
चेदों में रसपद का प्रयोग पानी, दूध एवं सोमरस के लिए तो श्राता ही है । 
विजेता इन्द्र के युद्ध में वीर रस, पराजित दंत्यों के विलाय में करुण रस, 
उपा के नायिका के रूप में वर्णात में श्ृंगार रस की अ्रभिव्यक्ति पदे-पदे 
अनुभव में आती है । इसके अतिरिक्त स्थान-स्थान पर कथानकों में एवं यज्ञ 
की प्रक्रिया वतलाते समय अर्थ विश्लेपरणों में रूपक, उपमा एवं अ्रतिशयोक्ति 
प्रभृति अलंकारों का विन्यास कर के उस विज्ेप अद्भुत भ्रानन्‍द को. उपस्थित 
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करने में “वेद 'सिद्धहस्त हैं, जिसको काव्य में और नाख्य में उसकी सुन्दर 
कलाओं से प्रभावित जगत्‌ अनुभव करता है । 


तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में रस शब्द का भ्रयोग वास्तविक एवं नित्य सत्य 
भ्र्थात्‌ परव्रह्म के लिए किया गया है, जिस की एकवार अनुभूति होने के बाद 
स्थायी सुख एवं मोक्ष मिल जाता है । प्रायः प्राचीन साहित्यक ग्रालोचकों ने 
रस का प्रयोग इसी श्रर्थ में किया है, जैसा कि तैत्तिरीय उपनिपद्‌ में समझाया 
गया हैं। उस परम सुख को उद्वोधन करने वाला काव्य है श्रौर काव्य से 
नाथ्य को उत्पत्ति हुई हैं| भ्रतः नास्य भी रसोद्योधन में पूर्ण समर्थ है । इस 
वात को भ्रागे चलकर समय पर बतलाया जायगा। काव्य से नास्य पैदा हुआ 
है । रति को रसः मानने वाले भी इसी परिखा में श्रा जाते हैं । 


“वेदों के बाद रामायण” 


(प्रथम साहित्यिक वाल्मीकि जो वैदिक काल के बाद रस सम्प्रदाय के 
प्रथम मनस्वी एवं संस्कृत कविता के आदि निर्माता माने जाते हैं। उनका 
प्रथम चावय जो कि कारुणिषक घटना को देखने से उसके वरवदन से निकला ॥ 
उनमें रस सम्प्रदाय के गर्भधारण करने के कीठाणु स्पष्ट हैं। जब उनका 
हृदय ऋ्रॉँची के लिए, जब कि वह श्रपने प्रिय साथी से “हमेशा के लिए अलग 
कर दी गई जो उसका साथी उसके सामने मार डाला गया, शोक के गहरे 
झ्राघात से विचलित हुआ तब उनके मुख से एकाएक दुःख के शब्द इलोक रूप 
में निकल पड़े । क्‍योंकि वाल्मीकि जी ने क्रोंच पक्षी के दुःख का स्वयं अनुभव 
किया जो कि उनके शब्दों से प्रकट है । 


वाल्मीकि रामायण के उस स्थल के विवरण से यह प्रकट है कि स्वयं 
वाल्मीकि जी ने भी भ्रपनी कविता का कारण उस दया की श्रनुभूति को ही 
स्वीकार किया है, जिसे उन्होंने अनुभव किया जैसा इस स्थान पर हुआ्ना। 
यह कहना दीक है कि अनुभूति ही कविता में परिवर्तित हो गई। श्रतः 
कविता का सार या निष्कर्प यही है। वह कबि के हृदय में किसी भाव 
विशेष की झनुभूति जो कि विपय के अनुभूत होने पर ठीक उसी प्रकार की- 
अनुभूति सहृदय के मस्तिष्क में करा देती है--) यहाँ करण रस का स्थायी 
भाव होने से करुणरस की प्रतीति करा देती है । 
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मेहषि वाल्मीकि के अ्रनुसार कवि की उक्तियाँ आान्‍्तरिक भावनाओ्रों से 
प्रेरित होकर मिकलती हैं । वही उत्तम कोटि की कविता है। ऐसी कविता 
जब अच्छी प्रकार से समभी जाती है, तब ठीक उसी प्रकार का भाव दूसरे 
के मस्तिष्क में भी पैदा कर देती है। इसी आधार पर ध्वनि, सम्प्रदाय 
के प्रवर्तक आनन्द वर्द्धन ने वाल्मीकि को उस सिद्धान्त का आश्रयदाता कहा 
है, कालिदास ने भी यही विचार वाल्मीकि की कविता के विषय में लिखा 
है, जिसे हम रघुबंश में देख सकते हैं । 


वेदों के उपनिषदों के काल से वाल्मीकि के काल तक श्र वाल्मीकि के 
काल से भरत के काल तक में रस, गुण, अ्र॒लंकारों के उदाहरण ही हमें 
प्राप्त होते हैं । विद की संहिता ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ से वाल्मीकि रामायण 
के बीच के काल में तथा वाल्मीकि रामायरा तथा भरत नाट्य शास्र के 
बीच के काल भें रसादि के सिद्धान्त के बारे में कहीं कोई ग्रन्थ या कोई संकेत 
नहीं मिलता । 





“रामायण के बाद नास्य शास्त्र ” 


यद्यपि हम देखते हैं कि रस का अपनी विभिन्न शाखाझ्रों में पूर्ण प्रकाश 
है। तथापि रस श्रौर भाव का तियम वद्ध प्रतिपादन जहाँ मिलता है, वह 
है भरत मुनि का नाख्य शास्त्र | इस पुस्तक में रस की उत्पत्ति एवं उसकी 
प्रकृति का निरूपण किया है तथा रसों भावों का विश्लेषण भी किया है ।* 
जो-नाटक के अच्छे कलाकार द्वारा प्रदशित करने पर जनता पर ठीक वेसा 
हीं प्रभाव और श्रनुभूति पैदा कर देते हैं ॥ विषय प्रवेश के पहले भरत मुनि 
अपने विषय का संक्षिप्त वर्णान छठे अध्याय के एक इलोक में करते हैं । 


रसा भावा हमिनया धर्मिवृत्तिप्रवृत्तयः । 
सिद्धि: स्वरास्तथातोद्य गाव रज्भाश्च संग्रह: ॥ 


भरत जी के अनुसार ११ नियमों के मिलने से नाथ्य शासत्र का फल 
सिद्ध होता है। जिस में प्रधान रस है। भाव से लेकर रंग तक के पदार्थ 
उस प्रधान रस की उत्पत्ति के हेतु हैं। इसका वर्णन भरत जी ने छठे ७ 
वें अध्यायों में भाव आदि अन्य विपयों के वर्णंन के पहले रस के विश्लेपण 
के स्थल पर किया है । रसों की उत्पत्ति एवं उसके प्रकारों का निरूपण 
उन्होंने प्रसिद्ध रस सूत्र से किया है । 
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रस के आश्रय दशरूपकों को जब चतुर कलाकार यायन के साथ प्रदर्शित 
करता है तथा चतुर भ्रभिनेता जब अ्रपत्ती कलापूर्ण विशेषता के द्वारा दर्शकों 
की ऐसी स्थिति या श्रवस्था कर दे कि दर्शकों को समय, स्थान एवं अपना 
तथा परायेपन का कुछ भी परिज्ञान न रहे और एक विशेष आनन्द का अनु- 
भव करनते लगे वही रस है। 


भरत ने दश रूपकों का पुरांरुप से निरूपण किया है, जिनका कार्य 
प्रयोजनीय विभावादिकों को उपस्थित कर रस को पृष्ठ करना है। उनके भत्त 
में रस ६ प्रकार का हैं । 


“पुराण तथा उपपुराणों में रस का स्वरूप” 


भरत मुनि के नास्यशासत्र के वाद पुराण एवं उपपुराणों का काल झ्ाता 
है। पुराणों में भ्रग्निपुराण में रस का निरूपण किया है, किन्तु श्रारम्भिकी 
अवस्था में इस के निरूपण में कुछ विलक्ष णाता उस से पहले नाव्यशास्र में 


नहीं है और न उसके वादके आचार्यों के ग्रंथों में मिलती है। महाराज 
भोज के ग्रन्थ में थोड़ा संकेत है । 


“अग्निपुराण की रस के विषय में विलक्षणता”! 


वह पर ब्रह्म भ्रक्षर, श्रज, सनातन एवं विभु है। वेदान्त शास्त्र उच्चर 
मीमांसा में ऋषि उसको एक चैतन्य ज्योति, ईद्वर कहते हैं। उसका भानन्द 
स्वरूप सहज है। वह भ्रानन्‍्द कभी व्यक्त होता है । उसकी उस व्यक्ति का 
नाम है ( झानन्दमयी संवित्‌ है ) चेतन अर्थात्‌ सहृदय को अमत्कार में 
विभोर करने बाला रस | उसका पहला विकार अहंकार है श्रौर उससे 
अभिमान पंदा हुआ। श्रमिमान से रति पंदा हुईं। वह रति व्यभिचारी 
वर्गरह से पुष्ट हुई श्ंगार कहलाती है | 


अ्रक्षर परस नहा सनातनमर्ज विभम । 
वेदान्तेपु चदन्त्पेक चैतन्य ज्योतिरोइ्वरम | 
श्रानन्दः सहजस्तत्य व्यज्यते स फदाचन ॥ 
व्यक्ति: सा तस्य चैत्तन्य चमत्कार रसाह्नया | 


यहाँ पर चंतन को चेत्तन्य 


की न्यू कहा गया है। स्वार्थे प्यक््‌ प्रत्यय हुआ । चेतन 
तो निचर्म 


उसमे का्ड घम नहीं रहता है। चेतन को चमत्कार थाने अनु- 
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भूति जिससे हो वह रस। ऐसा इस वाक्य का श्रर्थ होता है। इसीलिए, 
लिखा “आनन्दमयी संवित्‌। 


आद्यस्तस्य विकारो यः सोहहंकार इति स्मृतः । 
तततो5भिमानस्तन्नेद॑ समाप्त भुवनत्रयस्‌ ॥ 
प्रभिमानाद्रति, ता च॒ परिषोषसुपेयुषी । 
व्यभिचार्याविसामान्याच्छ गार इति गीयते || 


इस तरह पहले ब्रह्म, उससे अहंकार, उससे अभिमान, उससे रति उत्तन्न 
होती[है । वह रति व्यभिचारी वगरह के सम्बन्ध से पुष्ठ होकर शूंगार 
कहलाती है । 
उपपुराशों में विष्ण॒धर्मोत्तर में रसों की & नव संख्या मात्र का तिददेश, 
“किया है) लक्षण वर्गरह कुछ भी नहीं दिया है। इतना जरूर लिखा है कि 
शान्तरस स्वतन्त्र है। उसके गद श्रृंगार रौद्र वीर एवं वीभत्स ये चार रस 
हैं। इन चारों से ऋमशः हास्य करुण अद्भुत तथा भयानक रस पंदा होते 
हैं। और शान्त सर्वत्र समान रूप से रहता है । 
शान्‍्तो रसः स्वृतन्त्रोई्य पृथगेव व्यवस्थित: | यह अंश अ्ररिन पुराण में 
नहीं हैं । वाकी अंश नाव्यशाज्न एवं श्रग्निपुराण के समान है। 


अ्रम्निपुराण में रसों के वर्ण भोर देवताओं का निर्देश नहीं है, किन्तु 
विष्णुधर्मोत्तर में नास्य शास्त्र की तरह उनका निर्देश है । 
. “लव चित्ररसा: स्मृता:” शुंगारादि नौ रस चित्रों!में लिखकर भी प्रदर्शनीय 
हैं। परन्तु इन में नियम है । ह 
शुंगार हास्य शान्तास्या लेखनीया गूहेषु ते । 
परं शेषा न कत्तंव्या: कदाचिदपि कस्यचित्‌ ॥ 
युद्ध इमशान करण सूतदुःखात कुत्सितानू | 
प्रमंगल्यांइबच न लिखेत्कदाचिदपि वेश्मसु !| 
शृंगार हास्य एवं शान्‍्त रसों के चित्र घरों पर लिखे जा सकते हैं. किन्तु 
अवशिए्ट रसों के चित्र कभी किसी के घरों पर नहीं लिखने चाहिए । 
युद्ध, इमशान, करुण रस, मृत, दुःखार्च के तथा गन्दे (चित्रों को) एवं 
अमंगल विपयों को कभी भी घरों पर नहीं लिखना चाहिए । 
२ 


देववेदमनि कत्तंव्या रसाः सर्वे नृपालये । 
राजवेब्मनि नो कार्या राज्ञां वासगहेषु ते । 


देव मन्दिरों में तथा शासकों के स्थानों कचहरी में सब रसों के चित्र प्रदर्शित 
कर सकते हैं। किन्तु राजाश्रों के जहाँ वे वसते हों स्थानों में सब रसों को 
नहीं लिखना चाहिए। 

यह विपय पूर्व ग्रन्थों की श्रपेक्षा इसमें नवीच है। इस तरह सामाजिकों' 
को रस की प्रतीति कराने के साधारणत्या साधन आठ है। 


रस की प्रतीति विभाव अनुभाव एवं संचारी भावों के द्वारा ही होती 
है। उन विभावादि का निरूपण शब्द प्रतिपाद्य अर्थ रूप श्रभ्िनय से चास्यों. 
में, साथंक शब्द रूप राग रागिनियों से गीत काब्यों में, शब्द सहकृत वर्येमानः 
ञ्र्थों से गद्य, पद्य, उभयात्मक काव्यों में, या फ़िर शब्द शून्य केवल विलक्षरण 
रेखाशों से चित्रों एवं उत्कीर्णन, टंकश, धातु को गला कर साँचे में 
ढालकर या गिली मिट्टी में ठप्पा मारने से बनी हुई मूर्तियों में किया जाता 
है। जिनमें प्रथम त्तीन काव्य की परिधि में श्रा जाते हैं। भ्रन्य प्रकार काव्य 
की सीमा में नहीं भाते है । 
प्रथम में शब्द से प्रतिपाद धर्थ प्रभ्िनयु के योग्य है । प्रतः ये हृदय काव्य 
कहलाते है । हितीय में श्र्थ वा कोई खास उपयोग नही है, किन्तु निरर्थकत्ता 
को दूर करना मात्र ध्येय है। श्रतः वे सार्थक घच्द गीतगोविग्दादि गीत काध्य 
कहलाते हैं। तीसरे में वह शब्द रहने पर ही वह श्रर्थ प्राप्त होगा भ्रन्यथा 
नहीं । भ्रतः शब्द सहकारी रूप में अ्रवद्य ही श्रपेक्षित है। और श्रथ॑ वहाँ 
घरय॑मान रहता है। फ़लतः ये शब्दार्थभिय प्रधान महाकाव्य कहलाते हैं । 
न्‍यों में भित्ति पर या कागज पर या श्रन्य किसी श्राधार लकड़ी, पापाण, 
लोहादि धातु एवं मिट्टी पर विलक्षण रंखाश्रों के रा विदिध भावों का 
चित्रण जँसे चिन्तादि में मग्तन, या आ्रानन्दादि में विभोर व्यक्ति'का श्राकर्षक 
चित्र एवं मूर्तियाँ तैयार की जाती हैं। श्रत: वे काव्य के क्षेत्र के भ्रन्तभ'क्त 
नहीं हो सकते हूँ। परन्तु विभाव श्रनुभाव एवं संचारी का चित्रण होने से रस 
की प्रतीति निर्वाघ रूप से उनमें होती है । 


“रस के अ्रनुगामी एवं प्रतिगामी आचाये एवं उनके मत्त” 


रसके स्वरूप का निरूपण करने के पहले कौन रसका विरोधी है भर 
उसका वया मत है तथा कौन रसका अनुयायी है श्रौर उसका क्या मत है यह्‌ 
चतलाना जरूरी है। तदनुसार हम वतलाते हैं। 
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भामह 


भरत मुनि के सिद्धान्तों को बाद के आ्ालोचकों ने नाठकों के सिवाय अन्य 
स्थलों को रस के लिये प्राधार नहीं माना । इस विरोध तथा उदासीनता का 
प्रधान कारण बाद के लोगों की नाट्य सूत्रों की तरफ अधिक रुचि होना ही 
था । इसके भ्रनुयायी कोहल, मातृगुप्त, हर्ष एवं अन्य लोग भी थे | 


उनके लेख अब धीरे-घीरे उपलब्ध हो रहे हैं। भरत के बाद का सबसे 
पहला लेखक जिसका साहित्यिक क्षेत्र में स्थान है वह है भामहू। यथापि उसते 
श्रादिम अन्य लेखकों का उल्लेख किया है जो उसी के मत के आधार थे, तथापि 
वरतंमान काल में उनका साहित्य उपलब्ध नहीं हैं। भामह रस सम्प्रदाय के 
सिद्धान्त से असहमत ही नहीं असहमत ही नहीं, परल्तु खुल्लम-झज्ला विरोधी था। वह रसके, 
विपक्षी सम्प्रदाय का लेखक था, उसके भ्रनुसार्‌ अलंकार ही उत्तम कविता के 
लिये प्रधान एवं भ्रावश्यकीय वस्तु है। उसने हृष्य एवं श्रव्य को छोड़कर 
प्य शानय में रस को गौण स्थान दिया है; धोकि में व केवल रसवत पर 
तथा ऊर्जस्वी नाम वाले श्रलंकार समभे जावें। 


दंडी 

दूसरा प्रधाव समालोचक जो भागमह के वाद हुआ वह दंडी है। उसका 
प्रधान वक्तव्य यह था कि दश गुणा ही मिलकर रीति प्रणाली को बनाते हैं 
वह भागह के तरह प्रलंकारों को कविता का प्रधान विषय मानता था। रस 
भाव के तरफ इसकी भी वंसी ही प्रवृत्ति थी ज॑ंसी कि भामह की । इसने भी 
रखों का भेद अलंकारों के भ्रन्तगत ही किया हैं। परन्तु इसमे कविता में रसों 
की स्थिति को स्वीकार किया है,)और भागे रसों का वर्णन बहुत ही अच्छे 
प्रकार से भ्रच्छे छन्दों में किया है। यथापि उसने गुणों पर बहुत विश्येष 


प्रकाश डाला है भौर उनको कविता का सारे अयवा प्राण कहा है। तथापि 
उसने .कविता में रसों की झ्रावश्यकता को भी क्‍या स्थान नहीं दिया है दिया है। उसते 


इनको भी उतना ही प्रावश्यक माना है, जितना गुणों को | इसलिए दंडी क भी उतना ही ग्रावश्यक माना है, जितवा गुणों को । इसलिए दंडी का 
भाव रखों के पक्ष में उतना विरोब पुर्ण नहीं जितना की भामह का है। रसों के पक्ष में उतना विरोब पुर्ण नहीं जितना की भागभह का है। 


वामन 


वामस, दंडी के वाद का दूसरा कवि है, जिसने रीति को अथवा शैली को_ 
कविता का प्राण माना है। उसके अनुसार ये शैलियाँ तीन प्रकार की है. 
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बैदर्भी, गौड़ी और पांचाली | इन तीनों में से वुदर्भी को दसों गुणों सहित 
कविता का सबसे उत्तम साधन माना है। दंडी के अनुसार अलकार केवल कविता 
के सौन्दर्य को चमका देता है। वामन्‌ ने दंडी और भामह का अनुशीलन किया 
है किन्तु कुछ भेदों के साथ इसने अपने पूर्वाधिकारियों से भिन्‍र तीसरी शली 
पांचाली को स्वीकार किया है। इसने गुणों एवं श्रलंकारों की एक खास सीमा 
बॉय दी है । यह ही सजसे प्रथम आलोचक हुआ है जिसने कि कविता के सा ही मबसे प्रथम आलोचक हुआ है जिसने कि कविता के सार 


का प्रसार प्रत्येक प्रकार की कविता के लिये ग्रावश्यक--जिसकी तुलना उससे 


जाती है, जिसमें वह निहित रहती हैर-माना है ।॥$ है, जिसमें वह निहित रहती है--मात्ता है ।$ रस सम्प्रदाय के सम्बन्ध 
में इसकी भी घारणा अपने पूर्ववर्ती आलोचक के समान रही है॥ परन्तु दंडी 


एदं भामह कै विपरीत उसका मत था कि रस गुणों को एक विशेष ग्रावश्यकीय 
रूप दे देता है जो कि कान्ति कहलाता है | यथापि इसने रस को कोई महत्व 
पूर्ण स्थान नहीं दिया है तथापि उसने नाटकों को काव्य का सबसे श्रेष्ठ भ्रंग 
भाना है। वामन की इस घास्शा से यह पुष्ठ होता है_कि उसने कला पुरा 


निवन्धों के लिये रस की महिमा को स्वीकार किया परल्तु रसों का पूर्ण प्रकाश 





जीप 


उद्भट 


रस सम्प्रदाय ते उद्भट के समय में फिर जोर पकड़ा | यथापि उद्भट के 
समय में भी यह कविता की आत्मा नहीं समझा जाता था। यह उद्भठ के 
कथन से स्पष्ट है । यह दूसरा प्रसिद्ध, लेखक जी साहित्यिक आलोचना क्षेत्र में 
हुआ वह रस सम्प्रदाय का उत्तना ही प्रतिनिध्चिस्ध॒ करना है, जितना कि भाभह 
के अलंकार सम्प्रदाय का। संगीत रट्वाकर की सूंची के श्रतुसार तथा इस विषय 
में उद्भट के अ्रन्तिम ग्रन्थों के-अनुसोर यह मालूम होता है. कि अपने विस्तृत 
काव्यालंकार संग्रह ग्रन्य के अलाया उसने नार्स्य शास्त्र पर एक स्वतंत्र टीका भी 
की थी। इन निवन्धों में अ्रलंकारों का निरूपण भामह की पद्धति के मतानुसार 
किया है और रखों को वही स्थान दिया है, जो भामह और दंडी ने दिया । परल्तु 
इनका वर्णत उसने विस्तृत रूप से किया एवं रसों को अनुभव करने के लिए 
भाव का बहुत ही स्पष्ट चित्रण किया है । उसने भामह के द्वारा घोषित तौन 
अलंकारों, प्रेय:ः रसवत्‌ ऊर्जस्वी के श्रलावा एक चौथा अलंकार और जोड़ 
दिया और उसे समाहित के नाम से सम्बोधित किया । यह रस सम्प्रदाय के 
इतिहास में पहला लेसक है, जिसने बतलाया कि घान्तरस का ना. नाटकों में भी 
अं टीइछणआत5 


में प्रनुनव किया जा सकता है। अतः यह अनुमान किया जा सकता है कि 
विश कीकी जज य ज सर अत 





चर 


है कैसे ह 


उद्भट के समय में अलंकार एवं रीति सम्प्रदायो के स्व मान्य होने पर भी 


रस सम्प्रदाय ने काफी प्रसिद्धि पा ली थी । 


स्द्र्ट 


भामह झौर उद्भट के बीच के काल;में( वाल्मीकि एवं,भरत का परिचा- 
लित रस सिद्धांत का उपयोग केवल नाटकों में ही किया जाता रहा है, परन्तु 
नाठकों के अलावा अन्य पत्य काव्य में केवल अलंकारों अथवा गुणों के भ्रन्तर 
में ही इसका प्रयोग होता था। जब इन तीनों सम्प्रदायों, अलंकार, गुण, रीति 
ग्रादि का पूर्ण विकाश हो गया तब रुद्रट एवं रुद्रभटु ने एक नया परिवतंन 
किया । उसने कहा कि रसों का विकाश नाठकों के ग्रलावा अन्य साहित्य में 
भी हो सकता है तथा अलंकार एवं गुण उसकी सुन्दरता को और बढ़ा सकते 
हैं। रुद्रट ने श्रपने काव्यालंकार में स्पष्ठ कहा है कि रस से रहित कोई भी 
काव्य शास्त्र के सामन है। अतएव कवियों को रस निरूपण में बहुत सतर्क 
रहना चाहिये | वह व्यमिचारी एवं सात्विक भावों के मिखूपण में इतना आगे 
बढ़ गया कि उसने उसको भी रस का एक, खास अंग मान लिया । वह रसों 
को अ्रलंकारों के अन्तरगत मानने के विपक्ष में था। और उसने कहा कि रस 
निरूपण का प्रधान स्थान काव्य 


रुद्रभट्ट 


रुद्रभट्ट भी रुद्रट के समान ही विचार रखता था। इसने श्गार तिलक 
में कहा हैं कि (इसने इस काव्य का निर्माण अपने पूर्ववर्ती लोगों के मत का 
खण्डन करने एवं) रस का निरूपण नाटकों के अलावा काव्यों में किया जा 
सकता है इसे साबित करने के लिए ही किया है । इसने नवों रसों का वर्णन 
अपने-अपने सभी विभावादि के सहयोग की परिभाषा के साथ सुन्दर पद्यों में 


' किया है। इसका रस निरूण उद्भट एवं वामन के समकक्ष में विशेष विस्तृत 


है । भ्रतः इस अनुमान को पुष्ट करता है कि कालान्तर में उत सभी समा- 
नास्तर सम्प्रदायों से जो कि उस समय के पूर्व साहित्यक क्षेत्र में प्रचलित थे, 
रस साम्प्रदाय विशेष लोक प्रियता को प्राप्त कर चुका था। 


ध्वत्तिकार 


उस काल के अन्त में-जिसमें कविता का रूप अलंकार, गुण, रीति झ्रादि 
तीन प्रधान सिद्धान्तों के आधार पर निर्धारित किया जाता था एवं रस का 
भी पर्याप्त स्थान था-एक वईुत ही विवादास्पद सम्प्रदाय का ब्राविर्भाव 
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हुआ जिसे-ध्वनि कविता का मुख्य सिद्धांत है अर्थात्‌ ध्वति काव्य का 
आत्मा है--कहते हूँ । इसके अनुसार रस, अलंकारादि के बीच एक विशिष्ट 
स्थान रखता है और कविता का सार है। इस सम्प्रदाय के अनुयायी ध्वनि 
सिद्धान्त का प्रतिपादव करते हैं। जिसके अनुसार अलंकार झ्रादि सब रस की 
सुन्दरता बढ़ाते हैं। इसलिए कवि को अलंकार गुण, रीति आदि इसप्रकार 
से चुनते चाहिये जो रस के विकास में सहायक होंवें। इस ध्वनि की व्याख्या 
करने वाला प्रसिद्ध पशिडत जो इस काल में हुआ वह कश्मीर का झानन्द 
वद्धंन है। यधापि उसमे स्वयं स्वीकार किया है कि ध्वनि सिद्धान्त का प्रादुर्भाव 
उसके कई शताव्दियों पहले से था । 


इस सम्प्रदाय का सिद्धान्त वेयाकरणों के स्फोट वाद से लिया गया है, 
जिनका मत है कि स्कोट ही शब्द का स्थायी स्वरूप है, जिससे उसका 
श्र्थ निकलता है ॥ ( स्कुटत्यर्थों यस्मात्‌ ) प्रतीत पदाथे को लोके ध्वनि: 
बाब्दः यह भाष्य इसमें प्रमाण हैं। शब्द का व्यजञ्ञनात्मक व्यापार जो कि 
अभिषा एवं लक्षणा से भिन्न है। यह सम्प्रदाय ध्वनि के नाम से प्रसिद्ध है । 
उसके अनुसार जो शब्द एवं उनके अर्थ अपने व्यंजनात्मक व्यापार से कई 
प्रकार के भिन्न-भिन्न भावों का प्रकाश करते हैं, वे ध्वनि कहलाते हैं। तथा 
वे निवन्ध जिनके शब्दों का अर्य व्यंग्यात्मक निकलता हैं । ध्वनि कहलाते हैं । 
साहित्यिक क्षेत्र के इस सिद्धान्त के अनुसार व्यंजक शब्द एवं अर्थ और 
व्यंग्य अर्थ तथा व्यंजना शक्ति को ध्वनि कहते हैँ। आनन्दवर्धन का 
घ्वनि सिद्धान्त, भरत मुनि के नाट्यशान्न में वशित मूल रस सिद्धान्त से दो 
स्थानों पर भिन्न है। पहले के भ्रनुसार ध्वनि, शब्दों या अर्थों से व्यंजित होने पर 
ही श्रास्वादनीय होता है और दूसरे के अनुसार, विभाव, अनुभाव आदि चाहे 
शब्दों से श्र रूप में वणित हो श्रथवा शब्दों से व्यंजित हो दोनों ही हालत में 
जनता के मन में श्रानन्द का उद्वोधन करेंगे। 


विशेष कर आनन्द के अनुसार कविता का कार रखों, श्रलंकारों प्रौर 
कथानक या चह्ततुओं को व्यंजित करना है जो कि कविता एवं नाटकों में 
होता ही है । परन्तु भरत के अनुसार उत्तम कविता बहों हैं, जो कि विभाव 
अनुभाव भादि के प्रदर्घन से जनता में असीम ग्रानन्द उत्पन्न कर दे। इन 
मिन्नताप्रों के साथ आदन्द ने रत ध्दनि को कविता का जीवन कहके प्रतिपादन 
दिया है। श्रौर इसके जस्यि ध्वनि सिद्धान्त को सावित किया है । ध्वनि कार 


्् 


के हाथ से शान्तरस का पर्यात विकास ही हुआ है जिससे यह दिखलाया है 


[कक 3] 
पक्के शान्तरस ही प्रधान रस है, जो कि रामायरा एवं महाभारत में प्रकाशित 
किया गया है । 


ध्वनी ध्वंस संप्रदाय 


यह ध्वति सम्प्रदाय यथापि ध्वनिकार द्वारा अच्छी तरह से स्थापित किया 
जा चुका था, और आनन्द के वाद के समालोचकों की विशेष रुचि का विषय 
हो गया था । तथापि जिन्होंने इसका खशडन अपनी प्रतिभा के बल पर बड़ी 
विद्ता के साथ किया है उनके नाम हैं प्रतिहारेन्द्रान, भट्टनायक, 
चनजझ्य एवं धनिक । 43425 
बनने 


प्रतिहारेन्दुराज 


प्रतिहार, भामह एवं उद्भट के अलंकार मत का प्रसिद्ध पोषक था। यह 
ध्वनिकार का खण्डन करते हुए कहता है कि तीन प्रकार की ध्वनि को 
अलंकारों के अन्त्गंत ही माना जा सकता है, जैसे पर्यायोक्त, ब्लेप, रसवत्‌ 
आदि में | एवमेतद्‌ व्यंजकत्व॑ पर्यायोक्तादिष्वन्तर्भाक्तम्‌। उदाहरण के लिये वे 
ही पंक्तियाँ उद्धृत करता है जो कि आनन्द ने की है तथा ध्वनि कविता की 
आत्मा है इस मत का खश्डन करता है। तथापि वह स्वीकार करता है कि 
रस कविता का प्राण है परन्तु वह रसवत्‌ अलंकार है। इस तरह भागह के 
मत का समर्थन करता है । 


भट्टनायक 


ध्वनि मत का दूसरा विरोधी भटद्दनायक है। यह नांद्यशास्त्र के रस भत 
का समर्थक था। भरत के रससूत्र के अनुसार ही उसने रस की अनुभूति को 
समझाया है, किन्तु नवीतता से। इसके इस नये मत का श्राधार भावकत्व और 
भोज कत्व के रूप में भरत के सूत्रका अर्थ है। इसने भ्रतुभव किया कि शब्द 
'तीन व्यापारों से सम्पन्न रहते हैं। जैसे अ्रभिधा, भावकत्व, भोजकत्व। जब कि 
अन्य शाक्तों एवं वेदों के शब्द सिर्फ एक ही श्रभिधा व्यापार से श्रर्थ का बोधन 
करते हैं। काव्य इन तीन व्यापारों द्वारा सहृदयों के हृदय में आनन्द का श्रनु- 
भव कराता है। उसके अनुसार भ्रोताश्रों को आकृष्ट करने के लिए केवल रस 
की ही कवियों को झ्रावश्यकता रहती है और इसके लिये कविता में विभाव 
आदि को स्थान देते हैं ।॥ इसलिये केवल रस ही कविता की आत्मा है। 
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घनज्ञय एवं धनिक 


दशरूपक और अवलोक के लेखक घनंजय और धनिक भी रस मत के: 
समर्थक हैं किन्तु ध्वूनि मत के विरोधी है॥ धनिक तो ध्वनि की सत्ता मानने 
को विलकुल तैयार नहीं हैं, इसके अनुसार तात्पय॑ शक्ति ही ध्वनि को व्यक्त 
कर देती है। इस सम्बन्ध में वह भट्नायक का समथेन करता है भर तात्पय॑ 
की ध्वनि का स्थान देता है। ध्वनि-वादियों ने भट्टनायक की कड़ी 
प्रालोचनाएं की है कि उसके भावकत्व और भोग, घ्वनत और व्यंजकत्व से 
से भिन्न नहीं है और जव तक कि घ्वनि व्यापार स्वीकृत ने किया जबतक 
काव्य में भावकत्व सम्भव पहीं | इसका उत्तर घनिक तात्पर्य को ध्वनि का 
स्थान देकर देते हैं। तात्पर्य को श्रोतागण न केवल वक्ता का मनन्‍्तव्य 
समभते हैं, परन्तु उसका अनुसरण भी करते हैं। उसी तरह से कवि का 
तात्पय॑ श्रोताओं और दर्शकों को न केवल कविता में विभाव आ्रादि का बोध 
कराता है, चल्कि उसके प्रनसार प्राचरण करने को प्रेरित करता है । यह 
श्राचरणात्मक बुद्धि श्लौर कुछ नहीं यह श्रत्यमधिक आनन्दानुभूति का लक्षण है । 
इस तरह से कविता तात्पय शक्ति के द्वारा रस का भोग करानेवाली बन जाती 
है शोर इसलिए ध्वनि या व्यंजनावृुत्ति आदि कविता के प्रधान व्यापार की 
कोई आवश्यकता नहीं रहती । धनिक के अ्रनुसार काव्य श्रौर रस का सम्बन्ध 
भाव्यभावकभाव! है न कि “व्यंग्यव्यंबकभाव” जैसा कि ध्वनि मतानुया- 
ध्ियों ने कहा है। घनिक के अनुसार इसतरह का सम्बन्ध “जन्यजनक भाव 
से भिन्न है जंसा कि नैयायिकों ने कहा है। क्योंकि रस, दर्शक के हृदय में 
स्थायी रूप से रहता है, और सांख्य के “'सत्कार्यवाद” के अनुसार कविता 
क्रपना प्रकाश रस के जरिये कराती है । इस तरह के ““रसभावना” के मत 
का समर्थन भरत ने कारिका में भाव शब्द का प्र्थ करते हुए किया है । 

भसावामिनयसंबद्धान्‌ भावपपान्त रसानिमान्‌ । 
यत्मात्तस्पादमी भाव विज्ञ या नाव्ययोक्तृमि: ॥॥ 


यथापि घ्वनिकार ने शान्त रस को स्वीकार क्रिया है परन्तु घनंजय पद्य 
काव्य में भी शान्त रस के स्थान को स्वीकार नहीं करता है । 


अ्रभिनवमुप्त 


उस समय जब कवि व्वनिवाद की सव(ुनिन्दा करते थे और रसवाद की 
लोग इजत करते थे । उसी समय भ्रनिनव गुप्त का प्रादुर्माव हुआ जो कि. 


[ २५ | 


ध्वनि मत का पक्का अनुयायी श्रौर रस मत का समर्थक था। आनन्द वर्घन' 
द्वारा संस्थापित ध्वनि मत जिसकी जड़ करीब-करीब हिल चुकी थी। उसको 
प्रभिनवगुप्त ने ऐसा जमाया कि उसके वाद के आलंकारिकों ने उसकी बहुत 
इजत की । उसमे ध्वनि विराधियों की कड़ी आलोचना की श्रौर खासकर 
भट्टनायक भ्रौर उसके रसानुभूति के तरीकों की अपने लोचन भोर श्रभिनव्‌ 
भारती में बड़ी श्रालोचना को और उनको व्यर्थ साबित किया। उसके 
अनुसार रस ध्वनि कविता के प्राण हैं एवं भौर अन्य कविता के अलंकार है। 


अभिनव भारती में हमें इस मत के सम सामयिक लेखकों के उदाहरण 
मिलते हैं और गायन कला, नाट्य कला एवं ताठक के सभी विषयों पर ग्रच्छा 
प्रकाश मिलता है। “भट्टल्लोललट” “श्रीशंकुक” और “भट्ट नायक 
के रसानुभूति के सम्बन्ध में तीन प्रधान विचरों पर, जो भरत के रससूत्र 
के श्राधार पर है, श्रच्छा प्रकाश डाला है। रसानुभूति के मनोविज्ञान 
के ऊपर उसने भट्ट नायक के सिद्धान्तों को सुधार करके एक नया मत 
चलाया जिसको वाद के सब आलंकारिकों ने स्वीकार किया । इसने अपने 
विषय के ऊपर अद्भुत श्रधिकार एवं प्रतिभा के द्वारा यह स्थिर कर दिखाया 
कि ध्वनि कविता की आत्मा हैं श्रौर कविता के श्रन्य तत्वोंसे उतका सम्बन्ध 
पूण है। ध्वनि मत के समर्थकों ने भरत द्वारा परिचालित रस सिद्धांत में 
सबसे बड़ा दोष यह देखा कि उसके अनुसार कविता में “भम घम्मिश्र” आदि 
पद्यों के समावेश के लिए कोई स्थान नहीं । रस भगी के अनुसार सिर्फ वे 
ही पथ या कविता अच्छी कविता समझी जा सकती है जो रसानुभूति को 
बढ़ाती है न कि वे जहां सिर्फ सुन्दर वस्तु एवं अलंकार दिखाया गया हो | 


इस दोष को दूर करने के लिए इन्होंने ध्वनि मत्त का आदर किया जिसमें 
रस को भी बहुत बड़ा स्थान दिया है इसके विपय में शान्त रस को अभिनव 
ने सिर्फ यही नही सावित किया कि यह कविता में पुष्ठ एवं स्पष्ट हो सकता है, 
बल्कि अन्य रसों में इसको अच्छा स्थान दिया । इस तरह से नाट्यशास्र में 
एक अलग प्रकरण ही हम लोगों को मिलता है जो कि झान्‍्त रस पर है झशौर 
मूल तत्व के रूपमें जिसकी प्रथम टीका भ्रभिनव ने की है। 


कुन्तक 


यथापि प्रभिनव ने ध्वनि एवं रस सिद्धान्तों को काफी पुष्ट कर दिया था, 
तथापि इनको दो विरोधी मतों का “वकोक्ति” और “अनुमान” का ब्राक्रमण 


जो 


सहना पड़ा, जिसका समर्थत क्रमशः कुन्तक और महिमभट्ट करते थे ।_ कुन्तक 
का कहना था कि वज्नोक्ति, या सुन्दर भावों को व्यक्त करने का विचित्र प्रकार 
जो कि साधारण तरीकों से भिन्न है, कविता का सार है। यह एक कविता 
का विशेष आभूषण है जो कि शब्दों के विशेष समन्वय से बनता है । उसने 
रस श्रौर ब्यंग्यार्थ को भी अलंकार के अन्तर्गत माना हैं। इससे यह साफ है 
के वह रस और ध्वनि का शत्रु नहीं था। भागह श्रादि के रसबत्‌ का उसते 


विरोध किया और उसको अपने ढ'ग से वर्णाव कर कविता का सार स्वीकार 
किया । 


महिमा 


महिमा ने रसों को कविता का प्रांरा माता है और रस का अलृश्तरण 
किया । इसने रसानुभूति में ध्वति की सत्ता का विरोध, किया है, ओर उसेके है, और उसे 
््ञ् फ्ि !। ज्कः 
स्थान पर अनुमान की स्थान दिया है, जिसको “काव्यानुमिति'” यह नाम 
दिया है। इसका प्रधान मस्तव्य “व्यजना” का खएडन करना था, जिसे कि 
ध्वनिकार ने स्वीकार किया था । 


भोज 


इसके बाद भोज का काल आया जो इन दो विरोधियों का समकालीन था 
एवं जो राजा भोज के नाम से प्रसिद्ध हुआ । श्टंगार प्रकाश रूप विस्तृत कार्य 
में रस सम्बन्ध में उसने अपना नया मत स्थिर किया, है और तत्कालीन 
लेखकों द्वारा समाधत कई एक रसों को उसने स्वीकार नहीं किया । उसने 
बताया कि श्ंगार ही केवुल एक मात्र रस है जो कि महान्‌ ग्रात्मा या 
अहंकार है । सर्व प्रथम इसने ही कहा कि रति ब्रादि भाव ख्ंगार से ही 
उत्पन्न होते हैँ । क्योंकि श्राकृष्ट दर्शक जो कि श्यगार से सम्पन्न है केवल इन 
भावों को अनुभव के द्वारा भोगता हैं । 


स्थायी भाव विशेष स्वलों पर रस में परिवर्तित हो जाते हैं। इस विचार 
का भोज खगणउन करता है और कहता है कि यदि स्थायी भाव अपने को रसों में 
परिवर्तित कर सकते हैं तो कोई वाधक नहीं हो सकता कि प्रन्य भाव भी श्रपने 
को रसों में परिवतित न कर सके, और इसलिए रसों को आठ या नो मानना 
भी गलत हो जाता है। नाव्यथासत्र में वश्शित भावों के, “स्यायी? “सात्विक” 
ओर ,व्यनिदारी” आदि तीन विनागों का एवं इससूथ में बवशित रस की 
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उत्पत्ति का भोजने .वर्‌डन किय किया है। उसके अनुसार सभी भावों को भाव 

कहना चाहिए, विभाग एवं नामकरण हटा देना चाहिए श्र केवल रस ही से 
इन भावों की उत्पत्ति होती है ।उसने भरत के इस मत का भी खशणडन किया 
है कि चार रसों का एक गिरोह दूसरे चार रसों के उत्पत्ति का कारण है 
और उसने समझाया कि किस तरह एक अहंकार रस को रूप दे सकता है 
और फिर वही रसों से सम्बन्धित भावों को अनुभुत करा सकता है | 


क्षेमेन्द्र:- 
भोज के वाद साहित्यक ग्रालोचना का दूसरा श्रध्याय प्रारम्भ होता है । 


इस दूसरी नयी साहित्यक झ्रालोचना के प्रस्थान में कविता के बी 
के समान के समान ग्रौवित्य आगे रखा गया जो कविता के तत्वों ( गुण, अलंकार, 
रंस | से बता है। यह प्रस्थान क्षेप्रेन्द के साथ प्रारम्भ ईप्रा जिसने एक 
आरार्या में अपने विचार प्रदर्शित किये। वहु ओऔचित्य को सकल कविता 
के निर्माण में जीवत के समान सोचता है क्योंकि गुश, श्रलंकार, रस, 
समुचित प्रयोग नहीं किये गये तो वे कविता को सुन्दर नहीं बना सकते हैं । 
बल्कि वे अपनी स्वयं सुन्दरता नप्ठ कर डालते हैं। तो भी श्रौचित्य की 
आवश्यकता स्व प्रथम आनन्द वद्धन के द्वारा देखी गई और रस.की उन्नति 
के लिये औचित्य को स्वीकार करना कवि को श्रावहयक किया गया था। 
परन्तु क्षेमेस्द्र ने उस विचार को वदल दिया और बतलाया कि रस क्री 
उपस्थिति औचित्य की सहायता करती है । और झ्ौचित्य पर जोर दिया न 
कि सिर्फ रस के विषय में वल्कि शब्द, वाक्य, क्रिया, विषय, लिग, संख्या जो 
कविता में होते हैं । ज॑से प्राण सारे शरीर को सुन्दर बनाता है और जीवन 
के भ्रभांव में शरीर की सुन्दरता नष्ट हो जाती है । इसी प्रकार केवल श्रीचित्य 
की उपस्थिति कविता के दूसरे तत्वों को सुन्दर बनाती है। क्षेमेन्द्र ने शांत 
को मिलाकर नौ रस स्वीकार किये। और इसतरह वह ध्वनिकार का 
अनुगामी था । 
अप-जजतनी नमन नमन, 


हि 


प्रस्थात एवं उन्तका क्रम 


साहित्य श्रालोचना के भिन्न-भिन्न आठ प्रस्थान है, इन श्राठों प्रस्थानों 
का क्रमशः परिचय देने के पहिले यह वतलाना भी जरूरी है कि ये प्रस्थान कोई 
अवीन रूप से इन आ्राचार्यों के द्वारा आविर्भूत नहीं है, किन्तु इसके भ्राचीच 


[ रद ] 


रूप को प्रांजल एवं पल्चवन मात्र इन्होंने कर दिया है । दरएडी एवं वामत ने जिस 
को वैदर्भी गौडी एवं पाच्ाली रीति के रूप में कहा उसी को कुन्तक ने 
सुकुमार, विचित्र मध्यम मार्ग ताम से लिखा है भौर काव्य-प्रकाशकार ने 
उसी को उद्भट के अनुसार उपनागरिका परुपा उपनाग्रिका परुपा एवं कोमला बृत्ति के ताम से 
लिखा है। और भी एक बात है यह जो रीतिया मार्ग या वृत्ति नाम 
करण है वह गुणों को ही एक शउ्द से सुभीते के लिए कहना है और कुछ 
नहीं है । 


१--रस प्रस्थान ( प्राचीन से भी प्राचीन है किन्यु पल्लवन, स्वरूप 
निर्धा रण, एवं प्रांजलन कर्ता भरत ॥ 


२--प्रलंकार प्रस्थान--( प्राचीन किन्तु विकाशक भामह वगैरठू ) । 


३-+रीति या मार्ग या वृत्ति प्रस्थान--( दरडी, वामन, कुन्तक, 
उद्भटानुयायी मम्मट, ) | 


४-ध्वनि प्रस्थान--[ आनन्दवद्धेन ) । 


५--ध्वनि घ्वंसक प्रस्थान--अ्रर्थात्‌ व्यंग्य व्यंजक भाव के विरोध में 
भाव्यभावक-भाव का स्वीकार करने वाला प्रस्थान--( प्रतिहारेन्दुराज, 
भट्टनायक एवं धनेंजय ) । 


६--ध्वनि का अनुमान में अ्रन्तर्भावक प्रस्थान ( श्रीशंकुक एवं महिमा 
झ्रादि नैयायिक वर्ग ) । 


७--कक्तोक्ति प्रस्थान--[ कुन्तक )॥ 
८--ओचित्य प्रस्थान--( भ्रानन्दवर्दधत (का संकेत मात्र) प्रधान क्षेमेन्द्र ) । 


इनमें पांच रस, रीति, घ्वनि, वक्रोक्ति एवं आ्रौचित्य काव्य के आत्मा या 
प्राण या जीवित कहे गये हैं श्रीर ध्वनि का ध्वंसन एवं अनुमान में अ्रन्तर्भावन 
सहूृदयों के भावनालोक में प्रकाशन हैं तथा अलंकार जो शब्द और श्र॒र्थ, 
लोक एवं शास्त्र में सभी जगह कहे, सुने या समझे जाते हैं श्रथवा व्यवहृत होते 
हैं उनको “काव्य” यह नाम देने का या काव्य काव्य यह कहने 


ह का श्राधार 
माना है। ज॑ंसा कि कहा है काव्यवृत्तेस्तदाश्यात्‌” | ' 


मम्मट का इस मत को मानते हुए भी अ्रनल॑कृती शब्दा्ों काव्यं लिसना 
विचारणीय है । 


[ २६९ ] 


झाज तक की परम्परा में रस प्रस्थान का कोई भी विरोधी तो नहीं हुग्ना 
परन्तु प्राचीन काल में जो रस को प्रधानता दे रखी थी उसको न मान कर 
भागह वगरह ने अलंकारों के अन्तर्गत उसको मान लिया । अलंकार भी रस 
की तरह अत्यन्त प्राचीन है। दूसरों ने रसको अनुमेय कहकर स्वीकार 
किया। उसका श्रभाव किसों ने नहीं कहा । कित्तु ध्वनि को तो उड़ाने को 
पूरी चेष्टा की। रीति प्रस्थान वक्रोक्ति प्रस्थान एवं श्रौचित्य प्रस्थान का न 
कोई विरोधी हुआ न कोई अनुरोधी हुआ । अतः उसका विकास नहीं हुआ । 
ग्रलंकार प्रस्थान के ऊपर ध्वनिकार एवं मम्मट ने जरूर थोड़ा सा कटाक्ष 
डाला । 


ध्वनिकार ने श्रलंकारों के विन्‍्यास को रसानुसारी करने की चेतावनी दी 
और विन्यास करने का मार्ग भी बतलाया। मम्मठ ने अलंकार के विना 
भी काव्य हो सकता है कहा जब कि काव्य व्यवहार श्रलंकार के हीं ऊपर निर्भर 
हैं तव ऐसा कहना असंगत सा है । 


इन प्रस्थानों के सिद्धान्त भिन्‍त-भिन्‍्न स्वृतन्त्र विद्वानों द्वारा निश्चित किये 
गए, वाद में रस सिद्धान्त केवल धीरे-बीरे प्रसिद्ध हुआ। सर्वश्रे.्ठ आलोचक 
रस के बड़े वकील थे श्र शक्तियुक्त तर्क द्वारा उस रस सिद्धान्त की रक्षा 
और उसे शानदार सहयोग दिया | साहित्यिक श्रालोचना के विज्ञान की 
उन्नति के साथ २ मौलिक कल्पना समाप्त हुई और कविता सम्बन्धी भाषा की 
विशेषताओं का अन्वेषण करना भी हमेशा के लिये वन्‍द हो गया। कविता पर 
बाद के जो कार्थ मम्मठ ने काव्य प्रकाश द्वारा प्रधान रूप से किये थे वह 
सव प्राचीन सिद्धान्तों का पद्धति रूप में संकलन था । जंगल जो था उसको 
सुहावने बगीचे का रूप दिया और परिड्तराज ने उसको परिष्कार करके ऐसा 
सजाया कि जो आज भी अपने रूप में सुस्थित है काव्य प्रकाश एक प्रसिद्ध 
योग्यता का कार्य है और इस कार्य ने एक आदर्श उपस्थित किया । 


नवीन प्रस्थान 


हमने अपने साहित्य मधुसूदन ग्रन्थ में एक नया प्रस्थान जो संख्या में 
नौवां होगा लिखा है। वह है उत्कर्प । रस को आत्मा कहते हैं, परन्तु तव 
यह ब्रात्मा है जब वह उत्क्ृश है । वत्तुस्थिति तो यह है कि रस यह व्यवहार 
ही तव होगा जब वह औरों से उत्कृष्ट होगा अन्यथा रसवत्‌ श्रत्ंकार 


 । 


कहलायेगा । रस नहीं कहैलायेगा । यही हालत ध्वनि की भी है। अन्यथा 
गुणीभूत व्यंग हो जाता है। 


बक्रोक्तिः काव्यजीवितम्‌, कहने वालों का भी यही हाल है। जितने भी 
कहने के तरीके प्रसिद्ध हैं उनसे उत्कृष्ट तरीका ही वक्रोक्ति है और कुछ नहीं 
है। 'रीतिरात्मा काव्यस्य', माने वालों की भी यही दशा है। साधारणत: 
लोक एवं दूसरे शास्त्रों भें जो रचना शैली है उससे उत्कृष्ट शैली को ही 
वैदर्भी गौडी एवं पांचाली रीति या वृत्ति या मार्ग कहते हैं । 


रस या ध्वनि के रहते हुए यहाँ शब्दालंकार है यह कथन भी नहीं वन 
सकता । क्योंकि । (प्राधान्येन व्यपदेशा भवन्ति) व्यवहार का हेतु प्रधानता ही 
है और वह प्रधानता रस एवं ध्वनि में ही है। रस एवं ध्वनि नाम ही 
बतलाता है कि वह प्रधान है। तव भी जो शब्दालंकार है श्रर्थालंकार है ऐसा 
व्यवहार होता है। उसका कोई कारण है, कहना होगा वह कारण “उत्कप॑!। 
वह शब्द या अय॑ के सौन्दर्य में ही उत्कर्ष है। अतः ऐसा व्यवहार होता है । 


और भी कारण है। ( आ्रात्मनः कामाय सर्वे प्रियं भवति ) भगवती श्रुति 
कहती है कि दुनियाँ में जो कोई भी वस्तु प्रिय है वह श्रात्मा के लिए होने से ही 
प्रिय है। परन्तु योद्धा लोग उस सबसे प्रिय आत्मा का उत्सर्ग कर देते हैं । 
किस लिए ? कहना होगा कि उत्कर्प के लिये। विजय उत्कपं दोनों पर्याय हे । 


श्रौचित्य का विचार भी उत्कपं के ऊपर, निर्भर है । श्रव प्रदन होता है 
सव ठीक है किन्तु उत्कर्प तो एक घम्म है रस एवं ध्वनि की तरह घर्मी नहीं 
है। उत्तर-ग्रुण, रीति, अलंकार, वक्रोक्ति एवं श्रोचित्य कोन धर्मी है वे भी 
तो धर्म ही है। तस्मात्‌ उत्कर्प ही वस्तुतः प्रस्थान है सम्प्रदाय है। 
प्रकृतमनुसराम: । 


रसों की संख्या के सम्बन्ध में विचार 


शास्रों में भगवान्‌ परमात्मा शिवजी का पशुपति माम है । उसका निरूपण 
करते समय वतलाया गया है कि जीव नामघारी मात्र पशु है भगवान्‌ शिव 
उनके पति श्रर्थात्‌ पालक हैँ । जीव को पशु क्‍यों कहा । उत्तर में कहते हैं कि 
( पशुः पाशाएवेष्टित: ) जो श्राठ पाश्षों से वेप्टित श्र्थात्‌ बंधा रहता है वह 
पशु है। घृणा (कदणा) जुगुप्सा, भव शोक, रति (प्रेम) द्वेप, उत्साह एवं 


हम 


विस्मय ये श्राठ जीव के पाश हैं, इनसे श्रात्मा के बंधने पर जीव नाम होता 
है। ये जीव की वृत्तियाँ है। ( जीवो ब्रह्मैव नापरः ममवांशों जीवलोके 
जीवभूत: सनातनः ) जीव ब्रह्म ही है, उससे भिन्न जीव नहीं है। संसार में 
जिसका नाम जीव है वह मेरा ही अंश हैं । वह सनातन है इसके अनुसार ब्रह्म 
रूप जीव, आनन्द रूप हैं--जैसे चीनी ही वस्तुत: मीठी है वेशन व्गरह कतई 
बिलकुल मीठे नहीं हैं तथापि चीनी के सम्पर्क से वे भी मीठे हो जाते हैं। 
इसीतरह है आ्राठों वृत्तियाँ भी आनन्द रूप जीव से संयुक्त होने पर आनन्द रूप 
हो जाती है । 


अ्तएव कहा जाता है ( व्यक्ता रतिरेव रसः ) श्रभिव्यक्त हुई रति ही रस 
है। किन्तु शुद्ध रति कभी नहीं हो सकती है | नितान्‍्त श्रसंभव है। क्योंकि 
(सो वे सः) इस श्रुति के श्रनुसार रस तो वह ब्रह्म है। जव ब्रह्म ही रस है 
श्रास्वादनीय है। उससे संयुक्त हो तभी वह भ्रानन्‍्द रूप है। तब रति कैसे रस 
आरस्वाद्य हो सकती है। कैसे श्रानन्दात्मिका हो सकती है । श्रतः कहना चाहिए 
इन' आ्राठ उपाधियों से श्रवच्छिन्न' जीव ही रस है। जीव रसिक है यह व्यवहार 
“राहु का सिर” ज॑सा भेद बुद्धि से समरकता चाहिए । श्रथवा चीनी के ही 
मीठ होते हुए भी वेशन के लड्ड को भी मीठा जैसे कहते हैं। उसीतरह 
आनन्द रूप जीव से प्रतिविम्बित प्रकाशित रत्यादि भी रस श्रास्वाद् 
कहलाते हैं । 


इसतरह श्राठ ही रस हैं। इन आठों का स्रोत उद्गम स्थल शान्त है। 
क्यों ? सुनिये । 
रसों में क्रम 
शान्तं डे ॥। मशिव धार है 
- “शान शास्वतमप्रमेयमनघूम” भ मनाते पर शान्त है शाइवत नित्य 
है, प्रमाके बाहर हैं श्रनघ तिष्कलंक हैं शान्ताकारं भुजयशयनम्‌ इत्यादि सभी 
जगहों में प्रभु परमात्मा को ही शान्त श॑व्द से कहा है उसी को रस शब्द मे 
जी कहा है। श्रतः शान्त रस का अथ है परम शिव और श्रपने ग्रंथ का 
रसगंगाधर नाम रखने का भी पंडितराज का यही श्राशय है । 


“मर्मवांशों जीवलोके” इस गीतोक्ति के अनुसार ( आ्ाठ पाश्ञों से वंधा ) 
जीव, शान्तरूप परमात्मा का अंश है । अ्रतः सिद्ध हुआ कि शान्त ही सवका 
उद्गमस्थल है। भरत ने इसी भाव को मध्ये नजर रखकर लिखा है कि--- 
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न यत्र दुःखं न सुर्ख न हेषो नापि सत्सर: | 

सम: सर्वेषु भावेषु स ज्ार्त: कथितों रसः 
भाषा: बिकाराः रत्याद्या: शान्तस्तु प्रकृतिभत: । 
विकार: भरकुतेजातः पुनस्तन्रव लीयते ॥ 

स्वं स्व॑ निमित्तमासाथ शा्ताद भाव: प्रवर्तते । 
पुननिभित्तापाये च ज्ान्त एबोपलीयते । 

एवं नव रसा दुष्टा नाटयज्ञ लंक्षणान्बिता: । 


अर्थात्‌ जहाँ न दुःख है न सुख है, न द्वेप (दुश्मदों का श्रपकार करने 
इच्छा-) है और न मत्सर है। अर्थात्‌ दूसरों की श्रच्छाई में बुराई निका 
की या देखने की भावना है। शभौर जो सव भावों भें समान है वह प्र| 
शान्त रस है । 


इसी कारिका को थोड़े शब्दान्तर से साहित्य दपंण कार ने उद् 
किया है । 


न यत्र दुःखं न सुख न चिन्ता न हेपरागों न व फाचिदिच्छा । 
रस: स श्ञान्तः कथितो मुनीन्‍्द्रें: सर्वेपु भावेषु समप्रमाण: । 


यहाँ भी सब भावों में समान प्रमाण से रहने वाला ही लिखा है । 


रत्यादि भाव विकार है। शान्त इनका प्रकृति है। विकार प्रकृति से ' 
होते हैं श्रौर फिर उसी में लीन हो जाते हैं अर्थात्‌ श्रपने-अपने कारण को 5 
करके शान्त से भाव पैदा होते हैं श्रौर कारण के विलीन होने पर स्वयं २ 
में विलीन हो जाते हैं। इस तरह नो रस नादयाचार्यों ने देखें हैं । 


पहले-पहल शान्त एवं आ्रानन्द से सृष्टि होती है। श्रत: जीव अपने काः 
प्रानन्द में मिलना चाहता है। र्नरी से पुत्र से धन से सभी से प्रेम कर 
बतलाता है कि मूलतत्व आनन्द है। प्रेम का नाम रति है। जब दूसरा 
सम्मिलित होता है उगके साथ हँँसता है तब वह हास होता है। जब दूर 
नहीं सम्मिलित हीता हैं तब वह क्रोध करता है। ऋरेध जब अधिक मात्रा 
होता हू तव बह उसको मार देता है तब दूसरा शोक मग्न होता है। श्र 
बह प्रतिदन्द्िता करने लगे तो उसको परा मत करने की उत्साह करता ६ 
और उसको जीत लेता है । 


[ हेरे ] 


मैंने अपने प्रतिद्वन्द्ती को जीत लिया इसतरह उस को विस्मय होता है , 
विजय करने के लिए दूसरे को दवाना पड़ता है खुद खच्चर भी होता है भश्रतः 
खुन खच्चर वगैरव वीभत्स पदार्थों को देखकर उसकी भावना वीभत्स हो जाती 
है । श्र दुर्बल पराजित व्यक्ति भयभीत हो जाता है उसको भय होता है । 


इसतरह ये आ्राठ भाव हैं भ्रौर इन्हीं को लेकर आठ रत हैं। शान्त रुस 
को लेकर नृव रस हैं अ्रथर्ववेद से इनको लेने के "भाव को हम पहले बतला 
चुके हैं । 


रस के भेद उपभेद का भूल 


तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में रस श्रात्म रूप है भानन्द रूप हैं, किन्तु रस श्राठ 
हैं या नो हैं या कम हैं या अ्रधिक हैं इस वात का निरूपण नहीं किया है, 
इसका मूल क्या है श्रथ च रसाभासादि का क्या मूल हैं, इसका विवेचन 
करना अत्यावश्यक है | श्रतः सहृदयों के मनत के लिए विवेचन किया 
'जाता है । न्‍ 


भरत मुनि ने नाट्य के प्रादर्भाव का आधार वेद बतलाया है। उन्होंने 
लिखा है कि “रसानाथर्वणादपि” रसों को अथवेवेद से लिया है। वक्‍्योंकि 
शान्तिक, पौष्टिक, मारंण) मोहन एवं उच्चाटन कर्मों का निर्देश याने पद्धति 
का निरुपण भ्रथर्व वेद में है । कर्म जितने भी हैं वे सब कामना के प्रतीक हैं। 
भनु ने लिखा है कि “यद्द्धि कुरुते जन्तुस्तत्तत्कामस्य चेष्टितम”' यही सिद्धान्त 
है सांसारिक विभिन्नताओं का, वासनाओं का । क्‍योंकि यह काम मन ही है। 
भगवती श्रृति ते प्रतिपादित किया है। “काम: संकल्पो विचिकित्सा श्रद्धा 
अश्रद्धा घृतिरघृतिहीर्धीभी रित्येतत्सवे मन एव” काम संकल्प विचिकित्सा 
शद्धा अश्रद्धा घृति अ्धृति ही घी भी इत्यादि सब मन ही है श्रर्थात्‌ मन के 
ही धर्म हैं, मन के ही परिणाम वृत्तियां हैं। फलत: रति, हास, झोक प्रभृति 
आठ स्थायिभाव, निवेद, ग्लानि श्रादि ३३ व्यभिचारिभाव, एवं स्तम्भ स्वेद 
वगेरह ८ सात्विक' भाव ये सव ४६ भाव मनोमूलक हैं और इन्हीं निर्वेद तथा 
रत्यादि श्राठ के पुष्ठ एवं व्यक्त स्वरूप शान्त श्यंगारादि रस है। पूर्व कथित 
कर्मो में शान्तिक कर्म शञान्त रस के अभिनय, पौष्टिक कर्म श्र गार एवं हास्य 
रस के भ्रभिनय, मारण कर्म करुण एवं रोद्र रस के अभिनय, मोहन कर्म वीर 
एवं अ्रदूभुत रस के अ्रभितय, उच्चाटन कम बीमत्स एवं भयानक रस के 
अभिनय, से साम्य रखता है। 

। 


|) हेड »] 


” सर्वे विध विपत्तियों के शमन के लिए त्यागने के लिए ही शान्तिक कर्म 
किया जाता है। सर्व विपयों को वन्धन स्वरूप समभकर तुच्छत्व बुद्धि या 
हेयत्व के ज्ञान से त्यागना ही निवेद है और यह निर्वेद ही शान्त रस है । 
विवाह एवं पुत्र जननादि मंगल के समय किये जाने बाज कर्मा का नाम 
पौष्टिक है। श्गार एवं हास्य भी मंगल के समय ही अच्छे मालुम पड़ते 
हैं । जब प्राणों के ऊपर आ पड़ती है और कोई भी मार्भ बचने का नहीं रहता 
हैं तभी घोर संकट के समय दुःखमयी स्थिति में मारण प्रयोग किया जाता 
है। करुण एवं रोद्र का भी यही हाल है । नायक की बड़ी ही नाजुक हालत 
का अतीव दग्चीय दशा का ही, दुःख वहुल भाव का ही वर्णान या अभिनय 
इन रसों में किया जाता है। भ्राकपंण करने के लिए ही था अपने वश में करने 
के लिए ही मोहन कर्म का श्रनुश्ान किया जता है। वीरता भी युद्ध में, दान 
में, दया में, सवको वश में करने के लिए श्रर्थात्‌ युद्धादि द्वारा सवातिशायी 
होने के लिए ही की जाती है और अदभुत तो आकर्षण का सर्वाधिक साधन 
है। अवांछनीय तत्व को दूर भगाने के लिए उच्चाठव किया जाता है। , 
वीभत्स एवं भयानक का स्वरूप ही श्रवांछनीय है दूर हठने लायक है । 


इन उपरि निर्दिप्ट ४६ भावों का ही क्या संसार का मूल तत्व आनन्द है । 
इस की प्राप्ति के लिए कमं किये जाते हैं । इसी के सम्बन्ध से सख ८:ख मोह 
स्वभावा तिगुणात्मिका सृष्टि भी आनन्दमयी प्रतीत होती है। महाकृबि, 
कालिदास ने ठीक ही कहा है | 


त्रगुण्योद्सयमन्न लोकर्चारेत नानारसं वत्तंते । 


सत्व रज एवं तम तीन गुणों से पैदा होने वाला यह लोक चरित नाना 
रस वाला है । लोकचरित का ही तो वर्णन एवं झमिनय कवि शौर नट करता 
है। श्रतः कवि की श्रव्य, पत्य एवं हृश्य रूप काव्य सृष्टि भी माधुय श्रोज प्रसाद 
त्रिगुणात्मिका हैं और उनके हारा रसात्मिका है | 


रसों की संख्या और क्रम में कारण 


१-नाव्य के प्रवर्सदः भरत मुनि ने अपने नाव्य शाज् ग्रन्य एवं जिसकी 
व्याख्या अभिनव भारती है जिसके लेखक साहित्य के प्रधान स्तम्म झमिनव- 
अुतवादाचा हूँ। दोनों में स्पेन न्नद्धास्त रूप से प्रतिपादन किया है कि 
मूलभूत रस थान्‍्त है। ओर निन्न भिन्न हेतुग्रों के ग्राश्चयण से उस दास्त से 
जाना भावों का उद्यम होता है। जैसा कि उनका लेख है। 





| ३४ ॥ 


द्ान्ताद्‌ भावा: भवत्तेन्ते भिश्वहेतुसमाञ्रयात्‌ । 
भावो विकारो रत्यादि: शान्तस्तु प्रकृतिमंतः ॥ 
पुननिमित्तापाये तु तत्नेव परिलीयते । 


२--सा हित्य दर्पंणुकार ने नारायणाचार्य के मत का उल्लेख किया है-- 
रसे सारइ्चमत्कार: सर्वत्राप्यनुभूयते । 
तच्चमत्कारसारत्वे स्वत्राप्यद्भुतो रस; । 
तस्पादद्भुतमेवाह छुती नारायणों रसभ्‌ ॥ 
रस में सार भूत वस्तु है चमत्कार। यह सभी जगह श्रनुभव में आता 
है। अतः जब चमत्कार ही सार है तव सभी जगह अद्भुत रस है, ऐसा 
समानता चाहिए। फलतः मूल में रस अद्भुत ही है। अन्य रसों में उसकी ही 
भावना है जिससे उनमें भी चमत्कार का अनुभव होता है। 


३--भवभूति ने 'एकों रसः करुण एवं निमित्त मेदाद भिन्नः करुण ही 
एक रस माना है रस माना है अन्य रसों के लिए कहते हैं कि निमित्त के भेद से भिन्न- 
भिन्न रस होते हैं। इस तरह से ग्रत्य रसों को मानते हुए मूल में करुण रस 
को ही माना है । 


४--महा राजा भोज ने लिखा है , कि हम तो शुंगार को ही रस कहते हैं 
क्योंकि रस का सुख्य हेतु रसन व्यापार अ्स्वादन प्रक्रिया है, वह व्यापार 
आंगार ही में है। भ्रतः शुंगार ही एक रस है। शंगारमेव रसनाद्रसमा मनाम: 
ऐसा कहकर भी श्रत्य रसों का भी प्रतिपादन किया है। फलत: अन्य रसों में 
रस शब्द का प्रयोग श्रप्नधान है । 


५४-भक्त भ्राचार्यों में मघुसुदन सरस्वती ने भक्तिरस एवं साहित्य दर्पशकार 
ने वत्सल रस, रूपगोस्वामी जीवगरोस्वापी प्रभृति झ्राचार्यों ने_मधुर्‌ रस तथा 
नर्वीनों ने लौल्य कार्पएय स्तेह भ्रादि रसों को लिखा है। इस तरह रसों की 
संख्या में क्लास एवं वृद्धि ग्रन्‍्थों में दिखाई पड़ती है। परल्तु सिद्धान्त: वे रस 
की परिधि में भ्राने की योग्यता उनमें नही है। वे भाव ही हैं.) 








यहाँ का भाव यह है कि चिद्विपयता विशिष्ट स्थायी भाव रस है या स्था- 
यूयवच्छिल्न चित्‌ रस है ये दो मत हैं। यहाँ पर चित एक है, किन्तु उपाधि 
'. के चानात्व से नानात्व उसमें होता है। श्रत: जितनी उपाधियाँ होगी उतने हो 
रस मानना श्ौचित्य प्राप्त है। वे उपाधियां हैं स्थायी भाव, यह तो स्पष्ट 


[ ३६ ] 


ही है। ग्रव विचार यह करना है कि वे उपाधियां स्थायिभाव कितने हैं। 
उपाधिशब्द का अर्थ है, जो उप माने समीपस्थित वस्तु में अपने धर्म का श्राघात 
करे आरोप करे उस स्वधर्मारोपक को उपाधि कहते हैं। आचार्य ने ऊन्चास 
भावों का निरूपण किया हैं। उनमें आठ रत्यादिकों को स्थायीभाव वाम से 
कहा है। इसकी व्याख्या में अभिनव गुप्त एवं महिम भट्ट ने लिखा कि सभी 
४६ भाव व्यचिभारी है। किन्तु जिनमें स्थायी होने की योग्यता है थे ही स्थायी 
होते हैं। श्रतः प्रतिनियत रूप की अपेक्षा से ही इनको स्थायी या व्यभिचारी 
एवं सात्विक कहा जाता है। यहाँ का भाव यह है कि खाया पिया हुग्ा 
पदार्थ आँख कान नाक वगैरह अ्रवयवों को पोषक या अ्रपोषक तत्वों का प्रदान 
कर सम्पूर्ण शरीर को लाभ या हानि पहुँचाता है, यह सिद्धान्त है, किन्तु 
ज्वर नाशक भ्ौषध वगेरह खाया पिया हुआ भी केवल ज्वर वगैरह को ही 
शमन करता है भ्रौर कुछ कार्य नहीं करता । अत: उनकौ प्रतिनियत कार्य- 
कारी औपघध कहा है, उसी तरह इन भावों को भी प्रतिनियत रूप कहा है । 
सारांश चिन्ता ग्लानि प्रभृति मन के प्रतिकूल पदार्थों से उत्पन्न हो जाती हैं भौर 
अनुकूल पदार्थों से हु जाती है। श्रतः इनके रूप व्यभिचारिता में प्रतिनियत 
होने से ये व्यभिचारी कहलाते हैं । श्रौर रत्यादि भावों का रूप स्थिरता में 
प्रतिनियत है। श्र्थात्‌ ये ही भाव हैं, जिनके कारण ब्रह्म जीव संज्ञा को प्राप्त 
करता है। मुक्त होने के पहले संसार में कोई भी जीच इन उपाधियों से रहित 
होकर नहीं रह सकता हैँ। ( इस विपय में विशेष व्याख्या झ्रागे करेंगे ) 
इसीलिए इन रत्यादि भावों को स्थायी कहा है और जो इनको रान्तर में 
व्यभिचारी भाव कहा गया है, वह शास्त्रीय नियमों का स्वरूप प्रदर्शत है. कि 


पुष्ठ नहीं हाने पर केवल अनुद्वुद्धावस्था में थे भाव व्यभिचारी होते हैं। श्रतः 
इनकी दो स्थिति है । 


ये रस लौकिक और श्रलौकिक होते हैं 


रपवरगियी एवं साहित्यसार में इन उपरि निदिष्ट रसों के 
है कि ये रस लौकिक ? और अलौकिक हैं। लौकिक 
छ प्रकार का सम्बन्ध जैसा कि नैयायिकों हारा वतलाया जाता है, उस संनिकर्प 
से जनित रत लौकिक है । शरीर भ्रलौकिक सबन्निक् से द॑दा अलौकिक सल्निकर् से पँदा हो 
इंगित दम 3 अकफ से पंदा होने बाला रस 
हैं। वह रस ते शेड का है| स्वाप्न, मानोरय और झौपनायिक 
यहां ज्ञान रूप अलौकिकसप्िकर्प ों में मं 
हैं। ज्ञान रु निकाय वस्तुओं में है। इस जन्म में साक्षात्‌ प्रनुभूत 
मं संस्कार है: 9] 


तत्कार दादा ज्ञान ही संनिकर्ष है प्रत्यासत्ति है। महाकाव्यो भें पद एवं 


विपय में लिखा 
संनिकर्ष बिपयों के साथ 


[ रे७ ] 


पदाथे से, नाट्य में श्रभितय से; गीत काव्य में गीत से चमत्कार होता है । 
यहाँ उपनायक उपस्थापक महाकाब्य में वे पदार्थ बुद्धिस्थत्वेव और 
उपनायक उपदर्शक नाट्य में निकटवर्ती नंद में अश्रपने को भ्रभिन्नत्वेव 
भावना करने से रस प्राप्त होता है अतः उनको झपनायिक कहा जाता 
है। स्वप्न जगत्‌ के पदार्थों से मिलने वाले सुख को स्वाप्न रस कहा है और 
मनोराज्य से प्राप्त सुख को मान्तोरधथ रस कहा है। इस तरह तीन प्रकार 
मानने में उपपत्ति देते हैं कि शास्त्रों में सुख को वैपयिक, पारमा्थिक एवं 
शार््रीय पदार्थज्ञानग॒नित रूप से त्रिविध कहा है। और रस सुख रूप है। 


रसों की संख्या नो है। अ्रधिक भी नहीं श्ौर कम भी नहीं है। इसका 
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क्या कारण है । श्रवश्य ही कोई कारण होगा । इसमें भी पहलें श गार पीछे 
हास्य वन रह इसका क्या कारण हूँ। क्योंकि शारृकारों का लेख कोई भी 
निर्मल नहीं होता और न व्यर्थ ही होता है (नामूलं लिख्यते किचिन्ना .पेक्षि- 
तमुच्यते) भ्ौर यह भी सिद्धान्त है कि रसों का मूल शान्त रस है । यह सद 
पहले बतलाया जा चुका है । 


“रस निष्पत्ति” 


यहाँ रस और तिष्पत्ति दो पद मिल कर रस निष्पत्ति शब्द बना है। 
इसमें निष्पत्ति के गर्भ में तिष्पादक १ निष्पच्यमान २ एवं निष्पत्ति की प्रक्रिया 
शैली ये विषय निहित है। इनमें निष्पत्ति की शैली में विद्वानों का महान 
प्रयास है। कहना चाहिए कि “लखानां पारिडित्यं प्रकटयतु कस्मिन्‌ मृगपत्िः”” 
इस भावोद्रेक या गयें के उल्लास के भ्रनुसार परिडत्यवीरता के प्रकटन का यह 
एक उत्तम अखाड़ा वन गयी है। यहाँ भरत के “विभावानुभावव्यभि चारि- 
संयोगाद्रसनिष्पत्ि:” इस सूत्र में उपात्त संयोग पद की व्याख्या में “व्याख्या 
वुद्धिवलापेक्षा सा नोपेक्ष्या सुखोन्मु्ख:” इस सूक्ति को पूर्ण चरितार्थता प्राप्त 
हुई है। विद्वानों को प्रपनी-अपनी बुद्धि को व्ययाम कराने का अच्छा श्रवसर 
उपलब्ध हुआ है । जिसके फल स्वरूप रस की निष्पत्ति की शैली में कई मत 
मिलते हैं। भ्रस्तु । 


झव हम क्रमशः रसो के निष्पादक । रस रूप में निष्पद्यमान पदार्थ अर्थात्‌ 
चह कौन सा तत्त्व है । 


पदार्थ है। जो निष्पन्न हुआ सिद्ध हुआ रस कहलाता है श्र निष्पत्ति 
की विधिध शैलियाँ इन तीनों को वतलाते का उप्रक्रम करते है । 


लि, 


“रसों के निष्पादक 

रसों के निष्पादक विभाव अनुभाव एवं व्याभिचारी भाव हैं । वस्तुतस्तु 
इसको स्थायी भावों के निष्पादक कहना चाहिये । क्‍यों कि ये पारिभाषिक 
शब्द है जिनको लोक में कारण कार्य एवं सहकारी कहते है है। उन्हीं के 
रस के निरूपण के सामज्ञस्य के हेतु ये नाम रक्खे गये है । ज॑से श्रोदन सिद्ध 
करना है तो उसके लिए कारण कलाप का प्रयोग या उपयोग चावलों के ऊपर 
किया जाता है । वदलो ही में चावलो को ही भरा जाता हैं । अग्नि में पकाया 
उन्हीं को जाता है। पानी उन्हीं में छोड़ा जाता है । सिद्ध चावल का ही नाम 
श्रोदन है। भात है। किन्तु कहा जाता है ( झ्रोदन॑ पचति ) श्रोदन को 
पकता है | यह तो पनिया ( पानी दार ) भात है। पिद्ध के विपय में ही 
मुख्यता का व्यवहार होंता है। श्रतः रसों की प्रतीतियाँ विभाश्नों प्रनुभावों 
एवं व्यभिचा रियों के द्वारा ही होती है यह कहा जाता है । लिखा जाता है । 
समभाया भी जाता है । अस्तु । 


इन रसों की प्रतीति के साधन विभावादि के उपस्थापकों की शैलियां १० 
है। उनका उपस्थापन वाचिक श्रभिनय में शब्द प्रति पादय अर्थ एवं शुद्ध श्रथ॑ 
रूप आख्िक, सात्विक तथा आहायिक अभिनयों से नाट्य में १ साथ्थंक 
वर्णात्मक शब्द, निरर्थक अभिलापात्मक शब्द राग शगिनियों से गीतों में २ शब्द 
सहकृत वरण्यमान श्रर्थों से पद्मात्मक . रघुवंशादिकों में .३ ताहश गद्यात्मक 
कादम्वरी प्रभूति में ४ ताहश, गद्यपद्योभयात्मक चम्पू में ५ या फिर कलाकार 
की शब्द शून्य केवल भावमय विलक्षणरेखाश्रों से चित्रों में ६ उत्कीणंन ७ एवं 
टंकण या गलाने या ठप्पा करने १० से लकड़ी या पापाण या लौहादि धातु 
या मिट्टी में किया जाता है । जिनमें प्रथम ५ पाँच प्रकार काव्य की परिधि 
में थ्रा जाते हैं। वाकी के ५ धकार काव्य की सीमा से वाहर हैं । 


प्रथम नाटय में घाब्द प्रतिपाद्य श्रर्थ भी (बश्रन्य श्रर्थ तो है ही ) प्रभिनय 
के योग्य है श्रतः ये दृश्य काव्य कहलाते है। द्वितीय में रागात्मक द्ाब्दों की 
प्रधानता होने से श्र्थ का कोई उपयोग नहीं है । किस्तु निरथ्ंकता को दूर 
करना मात्र ब्येय है। जैसे गो आदि शब्दों में प्रकृति और प्रत्ययों का 
साधुत्वास्यान मात्र ही प्रयोजन है अर्थ उनका विवश्षित नहीं है। श्रत: वे 
सार्थक रब्द गीत गोविन्दादि गीत काव्य हैं। उक्त तीसरे, चौथे एवं पाचव्ये 


में उसके 
में उसके र्ने 


ददते पर बह अर्थ प्रात होगा । अन्यथा नहीं श्रत: शब्द सहकारी के 
रूप में अवश्य अपेक्षित है। और अर्थ अपने स्पनदन बन से सहूदयों के हृदयों 


[| हे£ ] 


में आह्वाद का आविर्भावक है अतः वह वरसयंमान रूप से अवश्य अपेक्षित है । 
फलतः शब्दार्थभिय प्रधान पच्च, गद्य तथा पद्चगद्योभयात्मा महाकाव्य, एवं 
खण्डकाव्य कहलाते है। पढ़ में सिति दिवाल पर या कागज पर या अन्य 
किसी आधार पर विलक्षण रेखाश्रों के द्वारा चतुर चितेरे के विविध भावमय 
चित्रण से जैसे चिन्तादि में मग्त या आनन्द में विभोर नायक या नायिका के 
-आककंपण चित्र तैयार किये जाते हैं। सप्तम में बढ़ई की निपुणता के द्वारा 
लकड़ी पर या कसेरे की प्रबीण॒ता के द्वारा ताँता, पीतल, कॉस्प, पर सुनार 
की सोने चाँदी पर लोहार की लौहा पर लत्कीणन से विधिध भावमयी मूर्ति 
का प्राकस्य हो जाता है। अ्रष्टम में मिस्त्री की टाँकी से पापाण या स्फटिक 
प्र ग्रन्य किसी ठोस ग्राश्रय पर ६ नवम में कसेरे, सुनार या लुहार के द्वारा 
गला कर १० म में कुह्यार के द्वारा गिली मिट्टी पर ठप्पा मारने से विविध 
'भावमयी यू्तियां प्रकट की जाती है। वे विविध भाव ही विभाव अनुभाव एवं 
संचारी हैं। 


“रस रूप में निष्पय्यमात पदार्थ” 


ललित एवं उचित सबन्निवेश से चाह काव्यों के द्वारा जिस का सहृदय 
जन अनुभव करते है। उस रस के विषय में जिज्ञासा होती है कि वह रस 
“पदार्थ क्या है। किस वस्तु को किस पदार्थ को हम॑ रंस कहें । जैसे आादा 
या वेशन या मैदा या खोवा या छेना ही, घी, चीनी, पानी एवं विजक्षरा ताप 
के संयोग से हलुआ या मोतीचूर के लड़ या वाजुशाही ग्रुलाव जामुन, या पेड़ा 
या रस गुल्ला आदि के रूप में मिठाई वन. जाता है। उस तरह वह कौन वस्तु 
“पदार्थ है। जो रस रूप में वन जाता है । 


इस जिज्ाप्ता की श्ञान्ति के लिए हम विश्व के सर्व प्रथम आचार्य वेदों के 
शरण में जाते हैं। वहाँ तैत्तिरीयोपतिपद में एक दो वचन मिलते है (“रसों 
वे सः “रस लव्बा आनन्दीभवति”) कि बह आत्मा रस है रस को प्राप्षकर 
आनन्‍्दी होता है। यहा भी स्पष्टीकरण नहीं हुआ । क्यों कि वह पर ब्रह्म 
परमात्मा रस है। यही वात इससे प्राप्त हुई । रस के रूप में किसकी निष्पत्ति 
हुई यह रहस्य नहीं छुला और वह रस तो घट घढ में है परमाणु परमाशु 
में व्याप्त है काव्य में ही क्यों। हमें तो जिज्ञासा है केवत उस रस को, 
“जिसका सहृदय जन काव्य के द्वारा अनुभव करते है | 


रा, 


पुनः इसके लिए रस के सर्व प्रथम प्रतिपादक आचाय॑ भरत के चरणों 
में जाते है । वहा हमें सूत्ररूप में उपदेश मिलता है कि (विभावानुभावव्यभि- 
चारिसंयोगा द्रसनिष्पत्ति: ) विभाव, अनुभाव, एवं व्यभिचारी के संयोग 
से रस की निष्पत्ति होती है। किन्तु यहां भी वह जिज्ञासा बनी ही रह गई। 
उत्तर नहीं मिला । क्योंकि आचार्य कहते है कि विभावादि के संयोग से रस 
बनता है । यहाँ संयोग एक सम्बन्ध विशेष है। वह सम्बन्धियों से भिन्न है 
भौर एक है किन्तु सम्वन्धियों में रहता है। उन सम्बन्धियों के स्वरूप की 
व्याख्या दाशेनिकों ने यह की है जिसमें या जिसके साथ सम्बन्ध होता है वह 
अनुयोगी कहाता है। भ्ौर जिसका सम्बन्ध होता है वह प्रतियोगी कहाता- 
है। प्रकृत सूत्र में अनुयोगी कौन है | एवं प्रतियोगी कौन है। यह स्पष्ट नहीं 
हुआ । यदि विभाव के साथ अनुभाव एवं व्यभिचारी का संयोग होता है । तव 
उससे रस वनता है कहें तो उक्त नियम के अनुसार अनुयोगी विभाव ही रस हुममा। 
यदि अनु भाव के साथ विभाव एवं व्यभिचारी का संयोग होता है तब उससे 
रस वनता है कहें तो उक्त नियम के अनुसार अनुयोगी प्रनुभाव ही रस हुप्ना । 
भोर यदि व्यभिचारी के साथ घिभाव एवं अनुभाव का संयोग होता है तव 
उससे रस वनता है कहें तो उक्त नियम के अनुसार अनुयोगी व्यभिचारी 
ही रस हुआ । हाँ जब संयोग का कोई विनिगमक नहीं है और श्रनुयोगी उपात्त 
नहीं है तव तीनों ही परस्पर संयोग को पाकर मिलकर रस बनते है तीनों 
रस हुए यह भी कह सकते हैं। या फिर परस्पर संयुक्त तीनों में जिसमें 
सहृदय के हृदय की प्रवराता हो भुकाव हो वही रस हुम्ना | परन्तु सिद्धान्त 
निखरा नही । संदेह वना रहा । श्रत : रस का लक्षण स्पष्ट नही हुआ । 
प्रत्युत कहना चाहिए कि श्रलक्षण ही यह हुआ । इस पर कहते हैं. कि. 
( सामान्य च विशेषज्ञ लक्षणस्य दयी गति: ) लक्ष णा की दो दक्ाएँ होती हैं. 
एक सामान्य दूसरी विशेष | जब सामान्य लक्षण से सन्देह दर नहीं हुआ 
तब विशेष का श्राश्न यण करो | विशेष की जान कारी पश्राचायाँ के व्याख्यान 
से होती है। (व्यास्यानतो विश्लेषप्रतिपत्ति नंहि सन्देहादलक्ष राम ) नकि- 
सन्देह से उसको भ्रलक्ष ण॒ मान लेना चाहिए । 
इसी श्ाचाय॑ ने श्रागे लिखा है कि । 
शुभगार हात्य करण रोद् वीर भयानकाः । 
पोनत्तसाद्भ॒त्त शान्ताइच नव नाट्यरसा: स्मृता: | 
एसे नवर्तसा दृष्टा द्रहिणेन महात्मना 
पुनइच नावान्‌ चक्ष्यामि स्थायिसंचारिसत्वजान । 
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रतिहसिब्च शोकदच फ्रोघोत्साहा भयं तथा। 
जुगुप्ता विस्मयश्चेव निर्वेद: स्थायिनों भता:। 


शृंगार आदि नो रस होते हैं। और रति प्रभूति नो स्थायि भाव होते 
हैं। यथापि रसों एवं स्थायिभावों का निर्देश यहाँ किया है किन्तु इनकी परस्पर 
में क्या स्थिति है इनका क्या सम्बन्ध है यह स्पष्ट नहीं होता है। अतः फिर 
इसके बाद स्पष्ट लिखते है कि 


यथा हि ग्रुडा दिभिद्वव्य्॑यजन रौपधिभिर्च षाडवादयो रसा तिववेन्त्येन्ते तथा 
तानाभावोपगता अ्रपि स्थायिनों भावा रसत्वमाप्तुवन्ति । इति । स्थायिभार्वास्च 
रसत्वभुपनेष्यामः इत्यादि । 


जैसे गुडादि श्रर्थात्‌ गुड या चीनी मिश्री या झहद श्रादि द्रव्य, व्यंजन 
प्रन्न का उपकरण ( दाल, तर्कारी, मत्स्य, माँस आरादि ) श्रौषधि हरि द्रा, 
मरिच, धनियाँ एवं जीरा श्रादि के संयोग से घाडवादि रस बनते है उसी तरह 
नाना भावों के साथ सम्बन्ध को प्राप्त हुए स्थायिभाव रस वन जाते हैं । 
स्थायि भावों को रस रूप में प्राप्त करेंगे । इत्यादि । 


इस से भ्रव यह स्पष्ट हो गया कि विभाव श्रनुभाव एवं व्यभिचारियों 
के संयोग से स्थायिभाव रस रूप में निष्पन्न होते हैं। 


भ्रव प्रधव होता है कि संयोग पद का क्या प्रर्थ है। शंका का कारण है 
कि नंयायिकों ने २४ गुणों के श्रन्तर्गत संयोग को गुर माना है। और 
स्थायि भाव रृत्यादि भी गुण हैं। क्‍यों कि रति का लक्षण है । 


स्तिर्मनोध्नुकूलेब्थ मनसः प्रवणायितम्‌ । 


मन के श्रनुकूल श्र में मन का भ्रुकाव श्र्थात्‌ यह मेरी है मैं इसका हूँ 
( ऐसा पुरुष का ) और यह मेरा है मैं इसकी हैँ ( ऐसा स्री का ) ज्ञान । 
या यह मेरी हो जाय मैं इसका हो जाऊं ( ऐसी पुरुष की ) श्रौर यह मेरा 
हो जाय मैं इसकी हो जाऊँ ( ऐसी क्री की ) इच्छा का ज्ञान रति है। इसी 
तरह भ्रन्य भ्राठ स्थायी भाव भी ज्ञान रूप है या इच्छा रूप हैं। हास भी 
मेरी चेष्टा आदि से यह प्रसन्न हो जाय या रहे ऐसी इच्छा या ज्ञान रूप है। 
शोक भी मैं इसकी ऐसी थी ऐसी हो जाती, यह मेरा ऐसा था ऐसा हो जाता 
ऐसा जश्ञान या इच्छा रूप है। अतः रत्यादि गुणों में संयोग गुण नहीं रह 
सकता है । तब संयोग के अमाव में रस की निष्पत्ति कंसे होगी । 
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उत्तर देते हैं कि संयोग पद का अथ्थ॑ है सम्बन्ध । फलत उपर्युक्त व्याख्या 
के अनुसार प्रतियोगी विभावादि के साथ संयुज््यमान अनुयोगी स्थायी भाव 
रस बनता है। अस्तु । किन्तु ऐसा मानने पर एक विरोध और एक शंका 


होती है । 
विरोध और उसका परिहार 


इस व्याख्या के अनुसार स्थायी भाव को रस मानने पर श्रुति विरोध 
होता है। क्यों कि श्रुति कहती है कि ( रसो वे सः ) आनन्द मयी संवित्‌ 
रस है। तव कंसे उक्त व्यास्यानुसार स्थायी रस है । उत्तर देते है कि कोई 
विरोध नहीं हैँ । श्रापाततः विरोध मालूम पहुता है। क्‍यों कि रस सत्‌ चित्‌ 
आनन्द ब्रह्म रूप है। यह सिद्धान्त है । 


जैसे श्राटा, वेशन व्गरह मिष्ट नहीं है मधुर नहीं है । मधुर मिष्ट तो 
गुड चीनी शहद आदि है । गुड़ादि के सम्बन्ध के बिना आटा मधुर नहीं है । 
सम्बन्ध होने पर ही मधुर होते हैं। इसी तरह विभावादि और रत्यादि भी 
प्रनानन्दन हूँ । जड़ पदार्थ है। और रस को, माना जाता हैँ आानन्दमय 
चित्त्वहप । तव विरोध कैसा चिदानन्द के साथ सम्बन्ध हुए बिना रत्यादि 
आनन्द रूप नहीं हो सकते हैं। सम्बन्ध होने पर ही आननन्‍्दरूप है। हाँ 
विश्वेष्प विशेषण भाव दोनों में है। चिद्विपयता विशिष्ट अर्थात्‌ चिद्रिपरय 
स्थायी रस है। इस में चिद्‌ विशेषण-ह स्थायी विद्ञेष्य है। कभी रत्यादि 
स्थाय्यवच्छिन्न चित्‌ रस हूँ इसमें -रत्यादि विशेषण हुँ चित्त विशेष्य हे । 
विशेषण विशेष्य भाव में कामचार है । अ्रत: दो प्रकार का व्याख्यान मालुम 
'होता हूँ । वस्तुतः चह एक ही प्रक्रिया हूँ । 


शंका और उसका शमन 


शंका यह होती हूँ संयोग पद का एक श्रर्थ सम्बन्ध हैँ सम्बन्ध बहुत होते 
है । सैकड़ों होते है ( एकआ्मत पश्रयर्थी: ) यह प्रसिद्धि है। और दूसरा प्रर्थ हे 
से सम्यक्‌ अच्छी प्रकार से योग समाधि एकतान वृत्ति जिससे हो 
जाय। थह तभी संभव हूं जब वह पदार्थ श्रद्धुत हो आकर्षक ही। ऐसा 
"पदार्थ चमत्कार ही हूँ। क्यों कि चमत्कारों वस्तु को देखकर या पुनकर 
सभी की स्थिति स्तब्धसी हो जाती हैँ । सभी व्यापारों से चित्तवृत्ति हट 


जाती हूँ । तत्कषण के लिए तृत्तियाँ एकत्तान हो जाती हैं ॥ फवतः संयोग का 
अब समत्कार भी हो सकता हैं 
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इसक सिवाय संयोग का अर्थ समुदाय भी होता हूँ । क्योंकि समुदितत 
चस्तुओं में ही संयोग होता " उसी का नाम समुदाय है। यदि वे समुदित न हो 
एकत्रित नहीं हो तो संयोग नहीं हो सकता है । अब प्रश्न होता है कि प्रकृत 
में संयोग पदार्थ क्या हैं । कोई नियामक है नहीं कि यही अर्थ लिया जाय यह 
अर्थ नहीं लिया जाय | और न कोई विनिगमक ही है । 


उचर में कहते है । कि जब कोई नियामक या विनिगमक नहीं है तब 
अपनी रुचि के अनुसार कोई भी अर्थ ले सकते है । व्याख्या बुद्धि बल की 
अ्रपेक्ष रखती है रुचि होनी चाहिए। अ्रत एवं रुचि वेचित्य से रस सूत्र की 
विभिन्न व्याख्याएँ उपलब्ध होती है । यथापि व्याख्याकारों के स्वतन्त्र ग्रस्थ 
उपलब्ध नहीं होते है तथापि नाव्य शाखत्र की टीका अभिनवशारती में, ध्वन्या 
लोक के व्याख्यान लोचन में, मम्मट के काव्य प्रकाश में और पणिडत राज 
जगन्नाथ के रस गंगाधर में रस सूत्र की विभिन्न व्याख्याएँ उपलब्ध होती हूँ 
उनका निष्कर्ण यह हू ! 


(१) आचार्य अभिरवगुप्तपाद के मत में संयोग पद का अ्र्थ है व्यंग्यव्यज्ञक 
'माव। चिद्विशिप्ट रथायी भाव व्यंग्य है । और चव्यमाण रस है । क्‍यों कि 
व्यक्त हुआ ही चर्वशीय होता है यह सिद्धान्त है १ व्यक्त हुए ही स्थायी भाव 
सामाजिको के आनन्द संवलन से उपादेय होकर रस बनते हैं.। भ्रथवा 
विभावादि व्यंजक हैं। रवत्याद्रवच्छिन्ष भग्नावरण चित्‌ व्यंग्य है। श्रौर 

चब्य॑माण रस हैं । चर्वण आस्वादन व्यंजन व्यापार है । 


इस मत में साधारणीकरण स्वरूप भावकत्व व्यापार पृथक नहीं हूँ । किन्तु 
विभावन अतुभावन एवं विलक्षणा रूप से रस के श्रभिमुख स्थायी के चरण से 
स्वभावतः विभावादि साधारण हो जाते है । और विभावादि जीवितावधि, 
पानक रसन्यायेन चबव्यंमाण तथा पुर इव परिष्फुरन्‌ रस है | झ्रतः विभावादि 
प्रतीति समकाल प्रततीयमान है। तथा समूहालम्बनविधया प्रतीत नहीं होता 
है। अर्थात्‌ घट पटो इस समृहालम्वन प्रतीति में जेसे घट पट अलग-अलग प्रतीत 
होते है वैसे चर्वणा के समय विभाव अनुभाव व्यभिचारी एवं स्थायी पृथक्‌ 
पृथक्‌ नहीं प्रतीत होते हैं। तथा यह प्रतीति प्रत्यक्ष है परोक्ष नहीं है और रस 
सिद्ध नहीं है किन्तु साध्य है । 


रस कार्य नहीं है । इसका प्र्थ है रसत्व कार्यतावच्छेदक नहीं है । क्यों कि 
आध्थसमाजग्रस्तधर्म कार्यतावच्छेदक नहीं होता है। जैसे नीलघटत्व कार्य 
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तावच्छेदक नहीं होता है। नील जनक सामग्री से नील पंदा हुश्ना | घट 
जनक सामग्नी से घट पैदा हुआ है। श्रतः नीलविशिष्ट घट कार्य नहीं होता है 
फलत: विशिष्टत्व कार्यंतावच्छेदक नहीं है। तदनुसार स्व स्व सामग्री से 
विभावादि एवं स्थायी समुपस्थित हुए व्यक्त हुए और उसके बाद एक'लोली- 
भाव को प्राप्त विभावादि सम्बलित स्थायी प्रपाणकन्याय से चव्यंमाण हुआ 
रस बनता है श्रतः कार्य नहीं है। और भी है कि रस यदि कार्य होगा तो 
विभावादि का ही कार्य होगा कारणान्तर के कार्य होने की सं भावना नहीं है । 
उसमें विभावादि यदि निमित्त कारण होगें तो ऐसी स्थिति में विभावादि के 
नाश होने पर भी रस की सत्ता माननी पड़ेगी । 


क्योंकि समवायी कारण के ही नाश होने पर काये का नाश 
होता हू निमित्त कारण के नाश होने पर नहीं। श्रसमंजस ([ युक्ति 
संगत नहीं) मातम पड़ता है कि यह तभी समंजस होता जब ' 
विभावादि निम्ित्त कारण होते । किन्तु विभाव ललनोद्यान चन्द्रादि द्रव्य 
है। शभ्रतः समवायी कारण है। भनुभाव क्रिया रूप होने से कम है । तथा 
व्यभिचारी चित्तवृत्ति रूप है भ्रत: गुण है। अतः दोनों भ्रसमवायी कारण 
हैं। निमित्त कारण नहीं है । भ्रत एवं समवायी कारण होने से ही विभावादि 
जीवितावधि भी रस को कहना संगत होता है । 


रस मरसिहाकार निविकल्पसविकल्पकोभयाकार ज्ञान का विषय है भ्रतः 
शेय भी है। एक निविकल्पक या सविकल्पक ज्ञान का विपय नहीं है । श्रतः 
ज्ञेय नहीं भी है। 


रस पूर्व सिद्ध नहीं है भ्रतः ज्ञाप्य नहीं हैं। पूर्वा सिद्ध ही पदार्थ ज्ञाप्य 
होता है । यह तो सभी के श्रनुभव की वात है। भौर भी एक बात है । जो 
ज्ञाप्प होता है वह ज्ञान से भिन्न होता है। वह ज्ञान स्वरूप नहीं होता है ॥ 


जैसे घट ज्षाप्य है । वह घट, प्रदीप ज्ञापक) से जन्य ज्ञान से भिन्र है प्रदीप 
जन्य ज्ञान रूप नहीं है । 


किन्तु विभावादि जन्य ज्ञान का विषय रस विभावादि जन्य ज्ञान से भिन्न 
नहीं है । क्‍यों कि रस ज्ञान स्वस्प है। सिद्धान्त है स्व (ज्ञान) से भिन्न श्रौर 
तत्‌ (ज्ञापक ) जन्य ज्ञान का जो विषय हो वही ज्ञाप्य होता है । रस में उस 
सिद्धान्त या समन्वय नहीं होता है । प्रतः ज्ञाप्य था ज्ञेय नही है । 
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(२) सांख्याचायं भट्ुनायक के मत में संयोग शब्द का श्र्थ भोज्य भोजक 
भाव सम्बन्ध है। अतः भुज्यमान रवत्यादि स्थायी भाव या रत्यादि स्थायी 
भाव का भोग रस हाँ । यहाँ तीन व्यापार हैं। अभिधा, भावना और भोग । 
जेंसा कि कहां है | 


ग्रभिधा, भावना चान्‍्या तद्भोगीकृतमेव च | 
अभिधाधामरता याते शब्दर्थालंकझती तत: 
भावना भाग्य एषो5पि विभावादिगणों हि यत्‌ 
तद्दोगीकृत रूपेण व्याप्पते सिद्धिमाझ्रः । 


इनमें श्रभिधा के विषय होते हैं शब्द भ्ौर श्रथ॑ में रहने वाले दोष, गुणा 
और अलंकार या जो भी वाच्य वर्ग हैं वे सव । भावना के विषय होते हैं विभाव, 
अनुभाव, व्यभिचारी, सात्विक भाव एवं स्थायी भाव। भोग क्ृत्व या भोग का 
ग्राश्नय है सिद्धिमानू सहृदय सामाजिक । 


इसमें अभिनवभारतीकार ने लिखा है कि (नाठ्यें चतुविधाभिनयरूपे 
निवडमोहसंकटवा रिणा विभावा दिसाधा रणीकरणा त्मवा ग्रन्निधातो$द्वितीयेनांशेन 
भावकत्व व्यापारेश भाव्यमानों रत्यादिः) चतुविधि भ्रभिनयरूप नाथ्य में 
चित्त के निविड गाढ, मोह अज्ञानरपी संकट को वारण करने वाले और 
विभावादिकों को साधारण बना देता प्रर्थात्‌ सबके साथ विना प्रतिबन्ध 
के समन्वित कर देना ही जिन का स्वरूप है ऐसे तथा श्रभिधा के समान शील 
किन्तु प्रद्वितीय भ्र्थात्‌ शाज्ञान्तर संकक्षाओं में व्यवहृत नहीं होने से अपूर्व 
अंश भावकत्व नामक व्यापार से साधारणी क्रियामाण रत्यादि स्थायी भावों 
की भोग के द्वारा भुक्ति होती हैं 


यहाँ अ्रभिधातो द्वितीयेत अ्रंशेव इस वाक्यांश का “अशभिधा की अ्रपेक्षा 
द्वितीय दूसरा अंश” यहीं ्र्थ प्रतीत होता है किन्तु यह श्रर्थे यहां विचारणीय 
है। क्योंकि श्रांगिक, सात्विक, वाचिक एवं श्राह्यथिक स्वरूप अभिनय प्रधान 
नाट्य भ्रशव्द रूप है और अभिषा शब्द निष्ठ व्यापार है। प्रतः भ्रशव्द रूप 
अभिनय नास्य में शब्द का व्यापार अ्रभिधा नहीं रह सकती है । 

जब अभिनय में अ्रभिधा रह ही नहीं सकती तब उस में प्रथमत्व भी 
नहीं है । हां अ्भिधा की श्रभिनय में स्थिति हो तव विचार हो सकता है. कि 
. उह व्यापार प्रथम है श्ौर भावना दूसरा है। क्यों कि प्रथमत्व के कारण 
ही द्वितीयत्व रह सकता है। फलत: अभिषातो द्वितीयेन उक्त अ्र्थ विचारणीय 
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ही है। श्रतः हमारा लिखा हुआ ही श्रथ शुद्ध है संगत है। वाचिक अभिनय 
भी तो अभिनय है शुद्ध शब्द नहीं है फिर उन तीनों की प्रधानता है और 
वाहुल्य भी है वह एक है अ्मुख्य भी है । 


ध्यप्निधात:” इस पद में जो अभिधा के बाद तसि लगा हुआ है उसका 
श्र्थ है एकविक्‌ प्रर्थातु समान शील । क्योंकि पारिनि मह॒षि की श्रष्टाध्यायी 
के “तेनैकदिक्‌” सूत्र के श्रधिकार में पठित “तसिश्न” इस सूत्र से अभिधा के 
एकदिक्‌. समानपन्था श्रर्थात्‌ समानशील इस अथ॑ में तसि प्रत्यय होने पर 
अभिधात: पद बना है। “तसेश्र” इस स्व॒रादि पाठ के अनुसार वह पद अव्यय 
है। तथा अ्रभिषातोडद्वितीयेन इस प्रकार से लगा हुआझ्ा श्रकार एडः पदान्तादति 
के द्वारा संधिकाय से श्लिप्ठ हो गया है । 


अभिधा और भावकत्व में एकदिकत्व श्रर्यात्‌ समानशीलत्व है तुल्यव्या- 
पृतिकत्त वव। अभिधा ज॑से शब्दस्थल में श्र्थोंके उपस्थान में व्यापृत होती है 
वैसे ही भावकत्व भी श्रर्थों के साधारणीकरण में व्यापृत होता है। भोजकत्व 
अर्थात्‌ भोजक सहृदय सामाजिक में रहने वाले भोग का स्वरूप है सत्व के 
उद्देक माने रज एवं तम को अभिभूत करके उत्थित हुए सत्व से प्रकाश 
अर्थात्‌ प्रकट हुई आनन्द भयी संवित्‌ में (ज्ञाने परिसमाप्यते के अनुसार) 
विध्रान्ति । यह ब्रह्म।स्वाद सहोदर संवित्‌ है । 


(३) नव्य श्रर्थात्‌ अ्निर्वेचनीय ख्यातिवादी वेदान्तियों के मत भें आरम्भ 
में काव्य या नाव्य से विभावादि की उपस्थिति होने पर व्यंजना के द्वारा 
सामाजिकों को यह प्रतीत हो जाता है कि दुष्य॑न्त की शक्ुस्तला में श्कुन्तला 
की दुःप्यन्त में रति है प्रेम है उसके बाद भावना विशेष रूप दोप से श्रज्ञान 
श्रविद्या के आश्रय शुक्तिकाशकलावच्छिन्त चैतन्य के श्रवच्छेदक शुक्ति का 
धाकल में जंसे अनिर्वचनीय प्रातिभासिक रजत की उत्पत्ति होती है वैसे ही 
दुष्यन्तत्वावच्छादित सामाजिक के हुंदय में अनिवंच्रनीय साक्षिभास्य 
धरकुन्तलादि विषयक रत्यादि की उत्तत्ति होती है वे उत्पद्यमान रवत्यादि ही 
रस है । " 


यहाँ दोपविधेप एवं रत्यादि में उत्पायोत्पादक भाव सम्बन्ध है।इस 
उत्पत्ति में विभावादि का साक्षात्सम्बन्ध नहीं है श्रवितु परम्परा सम्बन्ध है । 
है। भरत एव दोप के न हो जाने पर बह रति भी गायव हो जाती है। श्रौर 
उस रत्ति के वाद होने वाले लोकोलर धराह्वाद से रति का भेद नहीं रह जाता 
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है भ्रतः उस रति को सुख रूप मान लेते हैं। दोप विज्येष से उत्पन्न श्रनिवर्चनीय 
रति का अपने से पू्॑ काल में व्यंजना हारा ग्रहीत रति से कोई भेद नहीं 
सालुम पड़ता। श्रथवा दोनों रतियों को रतित्वेन एकरूप में समझते हैं 
फलत:जब पूर्वकाल में व्यंजनया ग्रहीत रति व्यंग्य एवं वर्शांनीय है तब 
श्रनिरवेचनीय रति भी व्यंग्य एवं वर्णुनीय स्वतः सिद्ध है । 


रस्सी को सांप, सीपी को चांदी जो समझा जाता है उसमें दोष ही हेतु 
है श्रविवेक ही कारण है। इसी तरह व्यक्तिगत वस्तु को भी सर्वस्राधारण 
की समभाना भी तो दोप ही भ्रविवेक ही हैं । फलत:सर्व विध काव्य में विभावादि 
का साधारणीकरण श्रावश्यक है। अझतः अपने को दुष्यन्‍्त समभने तथा 
शकुन्तला की रति को भी अपने में मानने में कोई रूकावट नहीं है । क्योंकि 
अम या आहाय॑ ज्ञान का स्वरूप ही ऐसा है । वह किसी से रुकता नहीं है । 
वह उत्पन्न हो ही जाता है । 


. (४) परे तु के नाम से भी एक मत का उल्लेख हैँ । उनका कहना है कि 
व्यंजना एवं अनिर्वेचतीय ख्याति के मानने की कोई आवश्यकता नही है। 
स्वंबिध काव्य में कवि एवं नट के कौशल से सहृदय सामाजिक को एक ऐसा 
भावावेश हो जाता है जो कि एक प्रकार का दोष ही है। उससे सहृदय 
प्रपने को दुष्यन्‍्त मानकर शकुन्तला मुभमें प्रेम करती है। ऐसा समभता है 
या समभता है कि मैं शकुन्तला में प्रेम करने वाला दुष्थन्त हैँ। या समझता 
है कि मै दुष्यच्त हुं भ्लौर शकुन्तला में प्रेम करता हुँ। श्रर्थात्‌ केवल दुष्यन्त 
अपने को नहीं समझता है । वह समभता है मैं दुष्यन्त तो हूँ ही शकुन्तला का 
प्रेमी भी हूँ । 

यह तीन तरह ही न कि चौथे तरह से समझता रस है | चौथा तरीका है 
शकुन्तला का प्रेमी मैं दुष्यन्त हूँ। किन्तु अपने दु:ष्ष्यन्त वने बिना यह संभव 
नही है ॥ यह सब विभावादि के द्वारा होता हूँ। अतः विंभावादि ज्ञापक हैं 
रस ज्ञाप्प है । और उनका सम्बन्ध ज्ञाप्य ज्ञापकभाव हूँ । 

इसमें प्रश्न होता है कि मैं दुः्ष्यस्त हूँ मुझ में शकुन्तला प्रेम करती है। 
मैं शकुन्तला में प्रेम करता हुँ यह भावना सहृद्य अपने में कैसे कर सकता हूं 
जब तक उसको दुःष्यन्त एवं शकुन्तला का परस्पर के प्रति परस्पर का प्रेम 
किसी प्रकारं से ग्वगत नहीं होगा । हां उसके जानने का एक प्रकार व्यंजना 
हूं उसको झाप मानते नहीं । इसके उ्तेर में कहते हैं कि लोक में जनता की 


है छह « 


परस्पर चेटष्टाप्रों से यह अनुमान हो जाता है कि अमुक का अमुक के साथ 
प्रेम है या द्वेप है। अतः यहाँ भी अनुमान के द्वारा समझ लिया जाता हैं । 


यहाँ अनुमान का स्वरूप यह है | यह दुृःप्यन्त शकुन्तला के प्रति प्रेम 
करता है क्‍यों कि उसके तरफ कटाक्ष से देख रहा है और उसका आलिंगन 
कर रहा है। जो ऐसा नही होगा वह ऐसा नही करेगा यह व्यतिरेकी भ्रनुमान 
है। ये दो मत यथापि अभिनव गुप्ताचार्य दे न ध्वन्यालोक लोक के लोचन में 
और न॒नाव्यशासत्र की श्रभिनव भारती में ही दिखाये हैं। तथापि पंडित 
राज ने रसगंगाधर में इनका उल्लेख किया है। पब्रतः यहाँ प्रकृत में संकेत 
करना आवश्यकथा श्रतः कर दिया है । 


( ५ ) भट्टलोल्नट का मत है कि विभावादि के साथ स्थायी का संयोग 
होता है तव रस की निष्पत्ति होती है । विभाव उसे कहते हैं जो स्थायी रूप 
चित्तवृत्ति के उत्पत्ति में कारण हो । अनुभाव कार्य हैं किन्तु ये रस के कार्य 
नहीं है । रस के कार्य के रूप में इन की गणना करना युक्ति युक्त नहीं है । 
ये अनुभाव स्थायी भावों के ही कार्य होते हैं। व्यभिचारी भी वृत्तियाँ है और 
स्थायी भाव भी । श्रत: चित्तवृत्ति रूप होने से व्यभिचारी और स्थायी दोनों 
का सहभाव नहीं ही सकता है। क्‍यों कि प्रथम वृत्तियाँ उत्तरवर्ती वृत्तियों से कट 
जाती हैं। जैसे हजार रुपये की चिन्ता किसी को हो रही है । रुपये मिलगये 
चिन्ता मिटी । उसके स्थान में हर्ष आ गया । कहा भी जाता है कि चाह गई 
चिन्ता मिटी मनवा वे परवाह । श्रतः पोष्य पोपक भाव नहीं वन सकता हैँ 
तथापि वासनाझरूप से दोनों का सहभाव हो सकता है । वही सहभाव यहाँ 
विवक्षित है । 


श्रतः भ्रनुभाव भोर व्यभिचारियों से पुष्ट हुआ ही स्थायी रस है । अ्रनुपचित 
हुमा तो स्थायी, भाव ही है रस नहीं हैं । वह स्थायी दोनों में है । श्रनुकाय॑ 
में तो है ही अनुकर्तता नठ में भी श्रनुसन्‍्धान के बल से चिन्तन का सहायता से 
बह है। यहाँ भट्ट लोल्लट यह नाम मीमांसक भट्ट कुमारिल या भट्ट प्रभाकर 
के सहश नाम है। भरत: केवल मीमांसक नाम साम्य से मौमांसक मता 
नुसारी रस व्याख्या है ऐसा प्रवाद है । 


दूसरा कारण है मीमांसक के मत में कर्म से तात्कालिक पाप और पुणय 
नामक भ्रपूर्व, कालान्तर में सुख और हु:ख रूप में अनुभूय मान होता है। 
तदनुसार विभाव से उत्तन्न रति, श्रनुभाव एवं व्यभिचारियों से प० हुई रस रूप 
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'में अनुभूयमान होती है। यह युक्ति भी भट्टलोल्नट की व्याख्या को मीमांसक- 
मतानुसारी कहने में सहायक हो जाती है । 


यहाँ के काध्य प्रकाश में “मुख्यया वृत्या रामादौ” यह पाठ मच्मठाचार्य 
मे बढ़ाया है। मूल अभिनव भारती में यह पाठ नहीं है । 


(६ ) श्री शंकुक के मत में रस का स्वरूप यह है। रस सूत्र में स्थायी 
का निर्देश नहीं है भ्रत: विभावादि के साथ स्थायी का योग नहीं हो सकता है। 
बिता संयोग हुए विभावादि में लिझ्भत्व नहीं बनेगा। फलत अवगति 
( अनुमिति ) नहीं होगी । यदि उन स्थायी भावों को किसी प्रकार से ज्ञात 
मान लेगे तो इस प्रसंग से वे पहिले से स्थित हैं। यह मानना पड़ेगा । ऐसी 
दशा में विभावादि से रस निष्पन्त होता है यह लक्षण व्यथ हो जायगा। 
क्‍यों कि जो पहिले से ही सिद्ध है उस सिद्ध की निष्प्ति कया । और इसके 
अलावा पूर्व सिद्ध भाव को अनुरक्त, द्विप्ट एवं मध्यस्थ की परिस्थिति के 
अनुसार मन्द, मन्दतर एवं मन्दतम भेद से अनत्त सानना पड़ेगा। 
हास्य छः ही प्रकार का क्‍यों होगा | काभ की दश्ष श्रवस्थाएँ भी आश्रय की 
'परिस्थितियों से भ्रनन्‍्त हो जायेंगी । तथा रूप बाहुलय के योग से रति श्वगार 
हो गयी यह कथन कथ्थ॑चित्‌ समीचीन हो भी सकता है क्‍यों कि युवको में वह 
'परिवद्धमान श्रवस्था में पुष्ट हो सकती है। वृद्धों में भी वह स्नेह के रूप में 
परिणत हो सकती ही है। कालेनावरणात्ययात्परिणत यत्स्तेहसारे स्थितम्‌ । 
किन्तु-- 

प्रधिरह्म परां कोट शोक: कारण्यमाश्रित 
प्रधिरुद्म परां कोटि ऋोध: रोद्रात्मतां गत 


इत्यादि कथन कथमपि समभीचीन नहीं हो सकते हैं। क्‍यों कि आरम्भ 
में जोक, कोध उत्साह प्रभृति तीत्र होते हैं किन्तु समय के अनुसार घीरे-घीरे 
वे मन्द होते होते क्षीण हो जाते है ! भरत! पुष्ट होने की स्थिति में नहीं भ्ाते 
हैं तव रस निष्पत्ति कैसे होगी । 


इस लिए कारण विभाव, कार्य अनुभाव, सहकारी कारण व्यभिचारी 
जो कि काव्य, भ्राचार्य एवं निजानुभव रूप प्रयत्नों से अजित होने से कृतिम 
किन्तु प्रभिनेता अनुकर्त्ता के द्वारा उपस्थापित हैं अतः लिंग माने गये हैं। 
उन से प्रतीयमान अनुमीयमान स्थायी भाव रस है। मुख्यतः यह स्थायी रामादि 
में हे किन्तु नट में वह अनुकरण रूप है। अनुकरण रूप होने से ही रस इस 
भिन्न नाम से कहा गया हैं । - 

डे 


[ ४५० ॥ 


इनमें विभावों का अनुसन्धान चिन्तन काव्य के सहारे किया जाता है। 
अनुभावों की प्राप्ति ताव्याचाय की शिक्षा से होती है। शौर व्यभिचारियों 
का श्र्जन संचय अपने अनुभव के द्वारा होता है। किन्तु स्थायी का अनुसन्धान 
उक्त कारणों में से किसी से भी नहीं होता है । 


वाचिक अ्रभिनय में भी वाक्य के द्वारा स्थायी का श्रभिनय ही होता है । 
अभिधघान कथन नहीं होता है । क्योंकि अभिनय का श्रर्थ है भ्रवगमन श्र॒र्थात्‌ 
प्रतिपत्ति । वह वाच्यवाचकभाव सम्बन्ध रूप अ्रभिधा से भिन्न ही है । 


यह श्रभिनयन यह झवगमन प्रर्थात्‌ प्रतिपत्ति “नट सुखी है ऐसी भी 
नहीं है । यही राम है या राम ही यह है ऐसी भी नहीं है। यह त्ञट सुखी 
नहीं है ऐसी भी नहीं है । यह राम है कि नहीं है ऐसी भी नहीं है । राम के 
सहश है यह भी प्रतीति नहीं है किन्तु जो सुखी राम है वह यह है ऐसी 
प्रतीति होती है । 


यहाँ काव्य प्रकाशधृत “सम्यडः मिथ्या संशय साहश्य प्रतीतिभ्यो विलक्षणा 
चित्रतुरगादिन्यायेन॑ यह पाठ मूल अभिनव भारती में नहीं है । किन्तु, 
भम्मठाचार्य ने श्रभिनव भारती के श्राधार पर एकीकरण करके लिखा है । 


भ मत पहिले वतलाये जा चुके है। एक मत है स्थायी ही रस है । 
विभावादि का संयोग उपकरण है । ज॑ंसे श्राटे का हलुवा । दाल का हलुवा। 
बादाम का हलुवा कहाता है । इनमें गेहूँ का श्राठा, मूंग की दाल श्रौर वादाम 
ही हलुआ वनता है। घी, चीनी, श्रग्नि एवं जल का संयोग उपकरण है। 


एक मत है कि अ्रभिनयों के द्वारा अनुकर्त्ता नट में जो स्थायी का झ्राभास 
होता है जैसे हरतालिका झादि से दिवाल शझ्रादि श्राधार पर अद्वादि का श्राभा 
होता है । वही आभास विपय स्थायी लोकात्तीत आस्वाद से रस्यमान हुआा 
रस है । इस तरह मूल नास्य से रस मिलता है श्रतः नाथ्य रस हैं । 


एक मत है ललितोचित सन्निवेश चाह काव्य से समप्यंमागा श्रौर 
विभावनीय झ्नुमभावनीय एवं व्यभिचा रणीय स्थायी रुप चित्तवृत्ति से अनुपक्त 
विभाव भ्नुभाव एवं व्यभिचारी ही चर्वंशा के विपय हुए आनन्दात्मक रस हैं 
शूसलिए नाट्य ही रस है । 


एक मत है विभावादि का संयोग ही रस है। जैसे पृथिवी, जल, तेज 
शव वायु इन चारों का संयोग ही चंतन्यापादक है। चतुर्यों ह्यपि भूतेम्य 
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इचतन्यं मदशक्तिवत्‌ यह बौद्धों का सिद्धान्त है। जैसे यव, गुड महुआ आदि 
का संयोग ही मद शक्ति मादकता को पैदा कर देता है। 


एक मत है कि भ्रनुकार्य ही रप्त है। उसी का वलक्षरय श्रानन्द प्रद है । 
विचार की झावश्यकता है | भट्टतीत एवं अभिनव गुप्त इन गुझ एवं झ्षिष्य से 
लिखा है कि 


नायकस्य कवेः श्रोंतु: समानो5नु भवस्‍्तत: । 


नायक, कवि और श्रोता द्रष्टा सामाजिक इन सब का अ्रनुभव समान है । 
इसका भाव यह है कि नायक जिस अवस्था में है, जैसा है, जो भी हैँ उस 
प्रवस्था में देसा, वही जब तक कवि नहीं वन जायगा तब तक वह उन भावों 
को अपने ग्रन्थ में नहीं लिख सकता है | नेषधीय चरित में नल हंस को संदेश 
देता है। या दमयन्ती चन्द्र को उपालम्भ देती है। वहाँ कवि श्री हर्प नहीं 
बोल रहा है। नल बोल रहा है दमयन्ती बोल रही है। श्रोता, द्रष्टठा, या पाठक 
भी उस समय वही वन जाते हैं । तभी झ्ानन्द विह्लुल होते हैं। इस तरह 
मूल में नायक अनुकाय ही रसमय हैं। वही अनुभव कवि का है वही श्रनुभव 
श्रोत्रा भादि का है श्रत: कहता होगा के अनुकाये ही रस है । 


एक मत है कि विभाव, अनुभाव, व्यभिचारी स्थायी एवं संयोग सभी 
रस है । जैसे--क्षिति जल पावक गगन समीरा । पाँच तत्व यह रचा द्वरीरा 
का सिद्धान्त हैं। वैसा ही सिद्धान्त इन का भी है । 


इस तरह रसके विपय में नाना मत हैं इन सबके भूल में आानन्दोद्रेक है । 
पानन्दानुभूति ही मुख्य है । वह अ्रनुभूति जिस अ्रंश में जिसको हुई उसने 
उसी को रस माना । कित्तु सूत्र का समन्वय उनकी व्याख्या के श्रनुसार बुद्धि 
के कौशल से प्रतीत हो जाता है । भ्रतणुव स्व मान्य सिद्धान्त न हो कर एक 
एक मत ही के रूप में दिखाये गये हैं । 


रस निष्पत्ति के आश्रय 


इस निप्पत्ति के आश्रय श्रर्थात्‌ रस की अनुभूति कहाँ होती है। किसको 
होती है । कौन रस का श्रास्वादद करता है । इस विपय में तीन मत है 4 
अति प्राचीन मत है कि 


“जायकस्य, के वे:, श्ोतु: समा नो$नु भवस्त:” 


[ शर ] 


यह भट्टतौत का मत है। इनको भट्ट तोताराम नाम से भी हमने 
उल्लेख किया है। ये आचार्य प्रवर साहित्य शास्त्र के मू्धन्य आचार्य श्रभिवव 
गुप्त के गुरु हैं। श्रापका कहना है कि नायक के अनुभव को ही कवि, नट, 
एवं कलाकार अ्रपनी २ कृतियों में दिखाते हैं। उसमें भी वे स्वयं उस रूप में 
या कहना चाहिए कि वे वही वन जाते हैं। तभी वह कृति उत्कृष्ट हो सकती 
है और श्रोता, दर्शक एवं पाठक भी उस रूप में या वही बन जाते हैं। तभी 
उनको रसास्वाद होता है। जब तक उस रूप में या वही नहीं बनेगे तव तक 
कवि लिख नहीं सकता है । नठ अभिनय नहीं कर सकता है। कलाकार की 
कला स्फुट नहीं होगी, विकसित नहीं होगी । सहृदयों के हृदय में प्रविष्ट नहीं 
होगी । तथा कवि, नट एवं कलाकार भी सहृदयों के हृदय में प्रवेश पाने की 
दा में उन भावों को समपंण नहीं कर पायेंगे । अतः नायक, कवि, नट एवं 
कलाकार का अनुभव समान है यह सिद्धान्त, है। यही तथ्य भूत वस्तु है। 


अभिनवभुप्ताचार्य ने उद्धूठट के मत का उल्लेख किया है जो उक्त सिद्धान्त 
के विरुद्ध हैं। वहाँ कहा गय। है कि 


यदि नट में रस भाव आदि का सम्बन्ध माना जायगा । श्रर्थात्‌ रस की 
अनुभूति नट को होती है यह मानेंगे तो मरण आदि में उसका आवेश भी 
मानना पड़ेगा उसका परिणाम होगा कि अभिनय में लय श्रादि का भंग हो 
जायगा । इसका उत्तर लोल्लट ने यह दिया है कि वासना के कारण नठ में 
भी रस भाव का होना संभव है। श्रर्थात्‌ नट में भी उनकी स्थिति है। जब 
स्थिति मान लेते हुँ। तव लयादि का श्रनुसरण भी हो सकता है । 


हमारे मत में तो नाठकीय नियमों के अनुसार श्रभिनय में वध वन्धादि 
, का प्रयोग विधया प्रदर्शन नहीं होता है । अतः तत्वावेश का प्रसंग ही नहीं 
उपस्थि हो सकता है । हां रामायण श्रादि महाकाव्यों में उनका वर्णन होता 
है भ्रवश्य किन्तु वहां लयादि के श्रनुतरण का प्रसंग ही क्या, लय श्रादि तो 
गाने में होते हैं । जब प्रसंग ही नहीं है तव भंग की भी क्या चर्चा की जाय । 


अपने गुरु भट्ट तीत के अनुसार श्राचाय श्रभिनव ने लिखा है कि 


कविगत सावारणसंविन्मूलश्च काव्यपुरःसरो नटव्यापारः: सैव च॒ संबित्‌ 
परमार्थती रमः। सामाजिवस्थ तत्पतीत्या वश्ञीकृतस्य पर्चादपोद्धारबुद्धया 
विमावादिप्रतीतिरिति । देव मूलवीजस्थानीय: कविगतों रसः । 
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नट जो अभिनय करता है वह काव्य के अनुसंधान के वलपर करता है॥ 
और काव्य का मूल है कारण है कविगत साधारण संवित्‌ । परमार्थतः देखा 
जाय तो वह संवित्‌ ही रस है। फलत: इस संबित्‌ के वल्शीभुत सामाजिक 
को पीछे व्यवहार दशा में श्रपोद्धार श्र्थात्‌ विश्लेपण की बुद्धि से भिवादि 
की प्रतीति होती है । 


इसके आगे कवि के अ्रनुभव के समान सामाजिक के अनुभव का उल्लेख 
करते हैं । 
क्विहि सामाजिकतुल्य एवं | ततः एबोक्त 
शव गारी चेत्‌ कवि: काव्ये जातं रससय' जगत । 
स॒ एवं वीतरागस्चेन्नीरसं सर्वभेव तत्‌ । 


इत्यादि आनन्दवर््धतायेंण । ततो वृक्षस्थनीयं काव्यम्‌ | तत्र पृष्पादि 
स्थानीयोइभिनयादि व्यापार: । तत्र फलस्थानीय: सामाजिकरसास्वाद: । 
तेन रसमयमेव विश्वम्‌ । 


कवि सामाजिक तुल्य ही है इसी लिए झ्रानन्दवर््धताचायय ने कहा है कि 
कवि यदि श्ांगारी है श्रर्थात्‌ सरस है [ यहाँ शूृंगार शब्द रस मात्र क 
उपलक्षण है इसीलिये इसीके उत्तराद्ध में “जातं रसमयं जगत्‌” लिखा है 
यदि यहाँ श्रृंगार ही में तातयें होता तो उत्तराद्ध में “श्ंगाराब्य जगत्‌ 
भवेत्‌ ” श्रृंगारमय जगत्‌ होता ऐसा लिखते | तब तो जगत्‌ रसमय है। भ्ौर 
वही नीरस है तो जगत्‌ भी चीरस है । अत्तः काव्य वृक्ष है। अभितय उसके 
पुष्प हैँ [पृष्प ही फल के रूप में परिणत होता है तदनुसार ] सामाजिक का 
रसास्वाद फल है । इससे सिद्ध है कि विश्व रसमय है । 


इस तरह नट में भी रसानुभव होता है ऐसा भट्ट लोह्नट मानते है | इसी 
लिए मुख्य रूप में रामादि में रस है अमुख्य रूप में उसके श्रनुकरण करने 
वाले नट में भी रस है। ऐसा इसके मतका उल्लेख करते हुए मम्मठाचार्य दे 
लिखा है। 


किन्तु भटुनायक इस सिद्धान्त को नहीं मानते | वे कहते है कि न तो 
राम शनुकाय॑ में रस है श्रौरन भ्रनुकर्ता नट में रस है। फलतः झादि 
एवं भ्रत्त के व्यक्ति में जो नहीं है वह मध्य पात्ती कवि में कहाँ से श्रायेगा। 
क्योंकि रस का सिद्धान्त है कि विभावादि से संयुज्यमाव स्थायी रस है । और 
विभावादि का व्यवहार काव्यादि में ही होता है लोक में नहीं होता है 4 


[ थें४ड ] 


फलत: विभावादि के श्रभाव में नायक, कवि एवं नट में रस नहीं है। एक वात 
ओर भी है कि मिट्टी, पीतल, चाँदी या सोने के पात्र अपने में रखे हुए दूध 
का अ्रनभव नहीं कर सकते है उस का अनुभव तो पीने वाला ही कर सकता 
है। इसी बात को संगीत सत्नार ने लिखा है कि 


तदचोचं, यत: कंचिन्न रस स्वदते नटः । 
सामाजिकात्तु लिहते रसान्‌, पात्र नो मतः । 
साहित्य दर्पण कारने भी इसकी पुष्टि की है 
शिक्षाभ्यासादिमात्रेण राघवादे: स्वरूपताम्‌ । 
दर्शयन्नतेको नेव रसध्यास्वादकों भवेत्‌ | 


अर्थात्‌ नट किसी रस का आस्वादन नहीं करता है क्‍यों कि वह पात्र है | 
सामाजिक ही रस का श्रास्वादन करते हैं । 


शिक्षा एवं अम्पास से रावचादि के सरूप को दिखाने वाला नर्सचक्र नट 


रस का आास्वादक नहीं हो सकता है । 


श्रगर वह काव्याथं की भावना करता है और उसके जरिये रस का 
श्रास्वादन करता है तो वह सभ्य ही है सामाजिक ही है। नट नहीं है । 


अभिनेता पात्र अवश्य है किन्तु दूध के प्याले का दृष्ठान्त विपम है। क्योंकि 
प्याला जड़ है श्रतः उसमें आस्वादन की योग्यता ही नहीं है नठ तो चेतन है । 
बिना भावाविष्ट हुए वह श्रभिनय ही नहीं कर सकता है। अतः वह भी 
आरास्वादयिता वन सकना है । किन्तु उस अवस्था में सम्य कहलायेगा । नट नहीं | 


श्रौर जो तो लौकिक श्र॒लौकिक हविविध रस कहते हैं वह भी श्रंड वंड है । 
नयों कि विभावादि से रस होता है । श्रौर विभावादि का लोक में व्यवहार 
नहीं होता है । तव लौकिक रस कंसा । 


प्रत: सिद्धान्त है कि विभाव श्रनुमभाव एवं संचारी से संयुज्यमान रति 
रस है इस भरत सूत्र के अनुसार सामाजिक, पाठक दब्रष्टा एवं श्रोता में ही 
रस हूँ | नायक, कवि एवं नट में रस नहीं हूं । 


हाँ उनमें उन-उन रसों के प्रयोजक भावों का श्रनुभव एवं आवेश समान 
रुप में प्रवश्य रहता हूँ जैसा कि नायकस्य कवेः श्रोतुः समानोइनुमवस्तत: 
महा हू । कवि वी परिस्थिति हो बतलाती है कि वह रस, भाव, गृश, 
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अलंकार एवं रीति के चमत्कारी रूप में उपस्थापक दछब्द श्रोर श्रर्थों के 
ललित एवं उचित सन्निवेशन में व्यग्र रहता हे और इसी तरह नठट की भी 
'परिस्थिति ऐसी है कि वह अपने अभितय के द्वारा सामाजिकों को प्रत्तत्त 
करने में ही विभोर रहता है । अतः उच को आस्वादन करते का श्रवत्तर ही 
कहाँ है। जो उन को रस के आस्वादयिता कहें । तथ्य यही है कि कवि, नठ, 
गायक एवं कलाकार के द्वारा अपने-अपने कौशल से प्रमाताश्रों की प्रतीति के 
विषय बनाये गये विभावादि से जब वासनात्मक स्थायी व्यक्त होते हैं तव वे 
उन की सहृदयता से आस्वाद्य होकर रस होते हैं। इसी लिए “व्यक्तरचर्व 
शणीयः” लिखा है। 


भाव 


भाव पद का श्र्थ क्‍या है। भाव किप्ते कहते हैं या किसे कहना चाहिए। 
उसका क्या कार्य है। रस के निरूपण प्रसंग में उसकी क्या आवश्यकता है 
अर्थात्‌ उसके माने बिना क्या, कैसा, और कहाँ प्रवरोध होता है। इत तीन 
बातों को भाव पद का श्रर्थं, उसका कायें एवं उसकी आवश्यकता का, 
विवेचन यहाँ कर्त्तव्य है। इनके विषय में तीन मान्यताएँ है। श्रर्थात्‌ तीन 
तरह से इनका विश्लेषण श्राचायों ने किया है। उन तीनों को हम क्रमशः 
वतलाते है । 


आचार्य अभिवव गुप्त के गुए भट्टतौत के ग्रन्थ काव्य कौतुक में कारिकाये 
हैं। जिनका उद्धरण आ्राचाय॑ ने श्रभिनव भारती के रस प्रकरण में किया है । 
वह एक यह है । 


वर्णनोत्कलिताभोग प्रौढ़ोक्त्या सम्यगपिता : 
उद्यानचन्द्रकान्ताद्या भावा: प्रत्यक्षवकत्फुदा: । 


वर्णन के विपय में श्रर्थात्‌ वन करने में जिनका श्राभोग विस्तर 
उत्कलित है उत्कर्ण को प्राप्त है उत प्रीढ़ उक्तियों से अर्थात्‌ काव्यो से सम्यक्‌ 
अच्छी प्रकार से भ्रपित अवगत कराये गये उद्यान, चन्द्र एवं कात्तादि का 
नाम भाव है। यहाँ काव्य में वर्णावीय उद्यानादि एवं कान्तादि को भाव 
-कहा है । और 


एक है--शरीरेच्धिय वर्गस्यथ विकाराणां विधायका:। 
सावा, विकारा इचषां ये चित्ततृत्तय ईरिता: 
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द्रण, श्रोता, पाठक एवं स्पर्णा के शरीर एवं इन्द्रियवर्ग के विकारों के उत्पादक 
अर्थात जिनसे देखने सुनने पढ़ने एवं स्पर्श करने वाले के शरीर और इन्द्रियों में 
विकार उत्पन्न होते हैं जँसे उद्यान चन्द्रादि एवं कानन्‍्तादि तथा कान्तादि की चेष्टाग्रों 
क्रियाशोों से शरीर एवं मन में विकार उत्पन्न होते हैं। अतः इन उद्यान 
चन्द्रादि एवं कान्तादि को तथा कान्‍्तादि को चेष्टाश्रों क्रियाओं को भाव कहते 
हैं। यह पहली मान्यता हे । रस प्रसंग में उद्यान चन्द्रादि का उद्दीपत विभाव,. 
कान्‍्तादि को आलम्बन विभाव श्रौर कान्‍्तादि की चे्ठाश्नों क्रियाओ्रों को अ्नुभाव 
कहते हैं । 


विकाराइचेपां ये चित्तवृत्तय ईरिता : 


इन दरीर एवं इन्द्रिय वर्ग के विकार भी भाव है जिन भावों को चित्त- 
वृत्तियाँ कहते हैं | 


इनमें शरीर एवं इन्द्रिय इन दोनों के सम्मिलित प्रभाव से उत्पन्न होने 
वाले विकारों को रस प्रसंग में सात्विक भाव कहते हैं। और इन्द्रियों में 
केवल मन रूपी इन्द्रिय के विकारों की दो स्थितियाँ है। एक स्थिति तो 
यह है कि जो मन के विकार माने चित्त वृत्तियाँ स्थायी होने की योग्यता 
रखती हैं जो रसा वस्था को पहुँच जाती है रस वन जाती है श्रतएव आाप्रवन्ध 
स्थिर रहती है । वे स्थायी भाव कहलाती हैं। जो तो रसावस्था को नहीं 
प्रास करती हैं, केवल विजली की चमक की तरह उद्वुद्ध होती है पुष्ट नहीं 
होती है किन्तु रस स्वरूप को प्रास हो रहे स्थायी को पुष्ठ करती हैं वे मन 
के घर्म श्र्थात्‌ मन की वृत्तियाँ व्यभिचारी कहलाती हैं। इस तरह ये भाव 
विभाव, अ्रनुभाव, सात्विक, स्थायी एवं व्यभिचारी पांच है। इन्हीं के वर्णना' 
का नाम काव्य है इन्हीं के संयोग से रस हूँ श्रह दूसरी मान्यता है । 


इनके सिवाय एक तीसरी मान्यता हू वह यह हूँ। प्रायः देखा जाता 
हूँ लोग कहते हैँ कि श्रमुक व्यक्ति वड़ा भावुक है सहृदय है। श्रमुक व्यक्ति 
बड़ा रसिक है । पहले वाक्य में उसकी प्रतिष्ठा श्रादर कलकता हूँ । दूसरे 
वाक्य से जरा दूसरी श्रेणी मालूम पड़ती है। अ्रतः स्वभावतः यह प्रश्न 
उठ जाता हूं कि रमों की प्रधानता हूँ या भावों की प्रधानता हूँ । यही 
भारतीय नास्य श्ात्र के शब्दों में यो है। रसों से भावों की अभ्रभिनिर्व॑ति 
है या भावों से रसों की अभिनिवृत्ति हूं (प्रइन) श्रगर कहें कि भावों से रस की 
अभिनिवृति होती है, तो ठीक नहीं हैं | व्यों कि देखते हैं जब कि ये रसों के 
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निष्पादक होते हैं तभी इनको भाव कहते हैं। श्रर्थात्‌ रसों से भाव बनते हैं । 
और ये रस तभी कहलायेंगे जब ये इन भावों से निष्पस्न होंगे। श्रर्थात्‌ भावों 
से रस की निरपत्ति होती हैं | इस तरह रसों से भावों की ओर भावों से रसों 
की परस्पर से सिद्धि होती हँ। जैसे बहुत प्रकार से श्रनेक द्वष्यों का संयोग 
श्रन्न को स्वादु बना देता है। इसमें यदि प्रन्न संयुज्यमान न हो तो स्वादु कौन 
बने । श्रनेक द्वव्यों का संयोंग न हो तो स्वादु कंसे बने फलतः एक के सहारे 
दूसरा है! यहाँ काल भेद एवं क्रिया भेद है अतः अस्योत्याश्रय दोष नहीं 
है। क्योंकि संयोजन क्रिया पहले है भौर झास्वादन क्रिया पीछे है । 

फलत: वीजांकुरकी तरह भावहीन रस नहीं है। श्रौर रसरहित भाव 
नहीं है । यही सिद्धान्त है। 


दोषहान या दोषत्याग 


शाज्नों में धर्म, भ्र्थं, काम एवं मोक्ष ये चार पुएष के चाहने की वस्तुएँ 
हैं। इनमें मोक्ष परम पुरुषार्थ हैँ । श्र्थात्‌ मुख्य है । इसका स्वरूप हे ढुःखों 
का अत्यन्त अभाव । क्योंकि मोक्ष अर्थात्‌ चिजड ग्रन्थि के छूटने पर ही जीव 
स्वस्वरुप ब्रह्म का अनुभव करता है । 

फलतः दुःखों का समूलोन्यूलन किये बिना प्राप्य लक्ष्यभूत आनन्दको प्राणी 
प्रास नहीं कर सकता हैँ । यथापि सृष्टि का मूल तत्व आझ्ानन्द है। अ्रतः 
कार्य मात्र का श्राचनन्‍्द स्वरूप होना उचित है, दुःख स्वस्तप होना सम्भव 
नहीं हैँ तथापि वह आ्रानन्‍्द रूप ब्रह्म स्वयं सृष्टि नहीं करता है, किन्तु माया 
के द्वारा वह सर्जंन बनता है । माया, सुख दुःख मोहजनक सत्व रज एवं तम रूप 
तीन गुणों की साम्या अवस्था का नाम है। ग्रतः कारणभूत माया के 
स्वभाव के श्रनुकूल सृष्टि भी सुख दुःख मोह स्वभाव वाली है। अ्रथवा नित्य 
परमात्मा से उत्पन्न होने बाली सृष्टि जैसे भ्रनित्य है, वंसे ही भानन्द रूप से 
भी दुःखमयी सृष्टि होसकती है । जंसे दूध से खट्टा दधि। दूध तो प्रक्ृत्या 
मघुर ही होता हैँ ( यथा प्रक्ृत्या मधुरं गवां पयः ) फिर दधि सट्टा क्यों । 
अतः सृष्टि का दुःख बहुल होना और विनए्ट होता भी स्वाभाविक हूँ । इसलिए 
भक्त में प्राप्य लक्ष्य के प्रतिकूल तत्वों का हाव किये बिना भर अनुकूल तत्वों 
के आधान किये बिना लक्ष्य को प्राप्त करना असम्भव है । 


“अझविभिय निशाकृतं तमः प्रभया नांशुमताप्युदीयते” 


जैसा कि देखा जाता हूँ रात्रि के अन्धकार को अपनी प्रभा के द्वारा 
जबतक सूर्य दूर नहीं करेगा तवव तक उसका उदय नहीं होता है । 


[0 “कल ०] 


इन दुःखों को हटाने का उपाय हूँ दुःखजनक कारणों दोषों को हटाना | 
फलत: प्राप्य रस के विरोधी या उसको विक्ृत् करने वाले या रस की प्रतीति 
में विलम्व कर देने वाले या उसको हनन करने वाले श्रर्थात्‌ उसकी श्रनुभूति 
न होने देने वाले या उसको दवा देने वाले दोषों का त्याग सुतर्ा अपेक्षित है । 


दोष का स्वरूप 


दोष उसे कहते हैं “जो आनन्द रूप रस के भंग का कारण हो” रस भंग 
का भ्र्थ ह. रस के विरोधी श्रर्थात्‌ समभ्यों के उद्देजक तत्वों का होना ( उद्दे- 
ग़जनको दोप: सभ्यात्ां “अग्ति पुराण ) या रस की प्रतीति में विलम्ब होना, 
या रस का हनन श्रर्थात्‌ रस की श्रनुभूति न होने देना या उस श्रनुभूति में 
विक्ृति श्रर्थात्‌ श्रथ॑ ज्ञान न होने से अस्पष्टता होना, या उस अनुभूति को दवा 
देना श्र्थात्‌ प्रकृत को छोड़कर अप्रकृत अंश की तरफ भुकाव होजाना | इन 
सव का कारण है रस के श्रभिव्यंज को में अ्रमौचित्य । दोपों का रस के साथ 
सस्वन्ध होने से ही उनमें नित्यत्वानित्यत्व की व्यवस्था होती हुँ । वह पनौ- 
चित्य शास्त्रों के नियमों एवं लोकप्रसिद्धि का उलंघन करने से होता है । तथा 
देश, काल, पात्र एवं अ्रवस्था का अ्रपने स्वरूप में न होने तथा प्रतिछप में होने 
से होता है । 


क्योंकि दोप शब्द का वाच्य अर्य है दूपयतीति दोप: श्रर्थात्‌ जो किसी 
वस्तु की उपादेयता या श्राकर्पकता या रमणीयता को ठेस पहुँवावे, वह दोप है 
जगत्‌ में सर्वत्र आनन्द ही उपादेय है श्रौर आनन्द प्राप्ति के उपाय होने से, 
आाननन्‍्दजनक सामग्री भी उपादेय है। किसी न किसी कार्य में उपयुक्त होने 
से सभी वस्तु सामान्यतः उपादेय होती है तथापि श्राकर्षक नहीं हुई प्रत्युत 
दुए हो गई तो चह उपादेय नहीं हो सकती। वस्तु के श्राकर्पक न होने एवं 
वस्तु के दुष्ट होने का कारण दोय है, जिस का नाम है प्रनौचित्य । 


श्रनोचित्यादुते नान्यद्रसभंगस्य फारणम्‌ । 
श्रौचित्योपनिवन्धस्तु रसस्योपनिपत्परा | 
प्रनौचित्य के सिवाय रसभंग का और कोई कारण नहीं है । श्रीचित्य का 
उपनिवन्ध रसोपलब्धि का परम रहस्य है। श्रोचित्यनिवन्धन का ही फल है 
कि वस्तुतः दोप है फिन्‍्तु भ्रौनित्य से गुग हो जाता है। कहीं पर दोप होता 
हुआ भी झौषित्य से दोप रुप को छोड़ देता है 


प्य से ; है, किन्तु गुर नहीं होता । कहीं 
पर वह स्पष्ट दोप है, किन्तु श्रौचित्य कग निर्वाहक होने से श्रावश्यक होकर 
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अत्याज्य हो जाता है। किसी दूसरे की उक्ति का भाव का अतुवाद करने के 
समय अनुकरण स्थल में कोई भी दोष, दोषरूप नहीं होता है। ऐसी भी 
स्थिति है, जिस में न दोष है श्ौर न गुण ही है। क्योंकि झ्नौचित्य से सम्यों 
को उद्बेग होता हैं। श्रगर किसी वस्तु से उद्देग नहीं हुआ तो दोष नहीं हुआ । 
उत्कषंक नही होने से गुण भी नहीं हुआ्ना । 


दोषों का भेद उपभेद 


दोष दो प्रकार के होते हैं । एक अन्तरग दूसरे वहिरंग । भ्रन्तरंग दोष वे 
हैं, जो रस को साक्षात्‌ हनन करें या अपक्ृष्ट करें। यह दोष एक प्रकार का है। 
बहिरंग दोप बहुत प्रकार के है। ज॑से रस के प्रभिव्यंजक श्रथ में रहने वाले 
दोष बहुत प्रकार के हैं। उस श्र के प्रतिपादक पद, पर्दकदेश समास स्थल में 
'पद, समसेतर स्थल में वर्ण, रचना प्रकृृति, प्रत्यय, श्रागम, श्रादेश, में रहने 
वाले और वाक्य में, रहने वाले तथा खण्ड वाक्य में, समास में, 
महाकाव्य में एवं प्रवन्ध में रहने वाले दोष 


जैसे प्राप्य या लक्ष्य के विरोधी तत्व अथवा प्रतिकूल परिस्थिति के हटाये 
विना लक्ष्य पर पहुँचदा प्राप्य का प्राप्त होना अ्रसम्भव है। बसे ही अनुकूल तत्व 
अथवा परिस्थितियों के श्राधान या उपादान किये बिना लक्ष्य का प्राप्त 
करना भी कठिन है । वे अनुकूल तत्व हैं गुण । अ्रतः गुणों कां आधान करना 
'परमावश्यक है। 


गुणों का स्वरूप 


गुण धातु से क करने पर गुणयति उत्कृष्टो भवति अ्रनेन, इस श्रथ॑ में 
गुण बनता है। जिस से उत्कृष्ट हो जाय बढ़ जाय वह गुण है। जैसे किसी 
भी संख्या को अगर बढ़ाना हो तो उसको गुणा कर दीजिए वह बढ़ जायगी, 
जिस तरह संख्या को बढ़ाने के लिए गुणन का आश्रय लिया जाता है। ऐसे ही 
द्रव्य को या व्यक्ति को भी बढ़ाने के लिए उत्कृष्ट करने के लिए गुणों का 
ग्ाश्रय लिया जाता है, जिस का गुणगान करते हैं। वह अपने गारव 
का अनुभव करता है। प्रक्ृत में काव्य में रचना के द्वारा रस को उत्कृष्ट 
करने वाले धर्मविशेष को गुणा कहते हैं। लोकव्यवहार में भी गुण की ही 
पूजा है। गुग़ा: पूजास्थानम्‌, गुर हिं सर्वत्र पद निधीयते । गुणों के हारा ही 
कोई भी सर्वत्र श्रपती स्थिति जमा सकता है। गुणवचात्र काव्ये सहुदय 
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हृदयावर्जको धर्मविमेष: ( रुद्रट की टीका ) । वह धर्म गुण कहलाने के योग्य 
है, जो झ्रात्मा को उत्कृष्ट करे, सहृंदय के हृदय को आवजित करे । अर्थात्‌ 
आकृष्ट करे उस धर्म को काव्य में गुण कहते हैं। पाणिनि के धातुपाठ भें 
गुण आमस्त्रणो लिखा है। जो श्रेष्ठता की तरफ श्रामन्त्रित करे बुलाये श्र्थात्‌ 
उच्चत्व का श्रेष्तता का झ्राधान करे वह गुण है । 


गुणों को सब ने माना है 


सभी शाम्रों में गुणों को माना है। किन्तु गुण पद का अर्थ भिन्न-भिन्न 
किया है। सांख्य ने सत्व, रज एवं तम को जो कि द्रव्य है, गुण शब्द से कहा 
है | मीमांसा में गुण अ्रप्रधान को कहा है । नैयायिकों ने द्रव्यधर्म को गुण कहा 
है । व्याकरण में अकार एवं एडः प्रत्याहार को गुण कहा है। लोक में मानव 
की श्रेन्‍्ठता को बतलाने वाले धर्मों को गुण कहा है। रस के उत्कर्षक को गुण 
नाम से काव्यशास्त्र में कहा है । 


गुण समीक्षा 


साहित्य शास्त्र के प्रथम मान्य आचार्य भरत ने नास्ययश्ञात्र में दोपों का 
निरूपण किया भ्रौर लिखा कि “एते दोपास्तु विज्ञेया: ये दोप है, ऐसा समझना 
चाहिए फिर उसके बाद की कारिका में लिखते हैं कि “एत एवं विपर्यस्ता 
गुणा: काव्येपु कीतिता:” ये दोष ही विपयंस्त हुए काव्य में गुण कहे जाते 
हैं । भ्र्वात्‌ दोपों के विपयंस्स ही गुण कहलाते हैं । 


नास्यतात्र में जैसे दोपों के विपयंस्त गुण कहे हैं। ठीक उसके विपरीत 
उसी तरह वामनाचार्य ने श्रपने काव्यलंकार सूत्र में 'गुणविपययाप्मानों 


दोपा:” कहा है कि गुणों के विपयंय स्वरूप दोप होते हैं | श्रर्थात्‌ गुग्यों का 
विपयंय दोप हैं । 


भ्रव यह शांका होती है' कि इन श्राचार्यों ने जो गुण एवं दोप को एक 
दूसरे से विपरीत स्वभाव वाला वतलाया है। तब उस का क्या “दोपाभाव रूप 
गुरा है” या “गृणाभाव रुप दोप है” यह श्र है भ्रववा और कुछ । श्रर्थात 
विपयंस्त एवं विपयंय पद का श्र क्या श्रमाव रूप हैं ग्रत: इन छददों के श्र्थों को 
जानने के लिए इन्हीं प्राचार्यों की उपासना करनी चाहिए । इनमें सब प्रथम मानः 
आचार्य वंबाकरण हैँ। उसके बाद साहित्यश्ास्र के श्राचार्य हैं। भ्रत: पहले 
व्याकरण से विपयंस्त एवं विपयंयव जब्दों के श्र की गवेयशा करते हैँ । 
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विपयेस्त 


यहां इस शब्द में विपरि उपसंसृष्ठ अ्सू धातु है। इसके श्रर्थ हैं गति 
कान्ति प्रौर आ्रादान | इस से कर्म में क्त प्रत्यय हुआ है । विपरि उपसर्गों 
का भ्रर्थ है वर्जन निग्रह। इसतरह दोष विपर्यस्त का श्रथ॑ हुआ्ना दोपों के 
कार्य का वर्जनया तिग्रह करके चलने वाले गुण हैं। श्रन्यथात्व इसका 
पर्याय है । 


विपयेय 


यहां विपरि उपसृष्ठ श्रय धातु है। इस से भ्रच्‌ु करने पर विपयेय बनता 
है। श्रतः गुण विपयेय का अथ्थ हुआ गुणों के कार्य का वर्जनया तिग्नह 
करके चलने वाले दोष हैं। निग्रह या वर्जन विपरि उपसर्गों के अर्थ हैं। यह 
शब्दस्तोममहानिधि वगरह कोपों से ज्ञात हैं। इसत्तरह विपयँस्त व विपयेय 
के श्र व्याकरण के नियम के अनुप्तार यही है कि दोषों का जो कार्य है, 
अपकर्ष सरना, उसका विपर्यय उत्कपं करना गुणों में हैं। इसी तरह गुणों का 
जो कार्य उत्कर्ष करना है उस का विपर्यास अपकर्षकरना दोषों में हैं। यह 
कार्यगत भेद तो है ही इसके सिवाय स्वरूप, संख्या एवं उन दोनों की मान्यता 
में भी भेद हैं । 


विपयेंस्त या विपर्येय पदों का अथ्थ श्रभाव नहीं है। यह सिद्ध हुआ्ना । 
इसके सिवाय गुणा दोषाभाव नहीं है । जसे सुख का अभाव दुःख, दुःख का 
अभाव सुख, धर्म का प्रभाव भ्रधर्म और अ्रधर्म का श्रभाव धर्मं नहीं है, किन्तु 
इनकी अपने आप में स्वतन्त्र सत्ता है। वसे ही दोषाभाव रूप गुण या गुणाभाव 
रूप दोष नहीं है, किन्तु दोष अपने रूप में और गुण अ्रपने रूप में स्वतत्त्र हैं 


इषक्‌ हैं। 
न च वाच्यं गुणो दोषाभाव एवं मविष्यति। 
गुणा: इलेषादयो, दोषा गूढार्थाच्ा: पृथक्‌ कृता: ॥ 


गुण रलेपादि हैं, दोष गुढार्थादि हैं ये दोनों पृथक्‌ पृथक हैं। यह कभी 
नहीं कहना चाहिए कि दोषाभाव ही गुणा हैं। यहाँ का भाव यह है कि जैसे 
श्रुति कटुत्वादि शूंगार, शान्त एवं करण रस में दोप है कित्तु वीर वीभत्स एवं 
रोद्र में वही गुण है ) इसी तरह पद, वाक्य, श्रथं में रहने वाले दोष भी गुण 
हो जाते हैं जैसा कि कहा है--वक्राचौचित्यवशाहोपोअपि गुणः । वक्ता, श्रोता, 


(20. 370 | 


वाच्यायथ, प्रवन्धादिगत श्रौचित्य से दोप भी गुण हो जाता है, किन्तु वह 
गुणा, यहाँ गुरा पद से ग्रहीत नहीं है और गो से दूध निकालते समय थतों 
को दब्नाने से गो के केश भी द्भग्ध में गिर जाते हैं #7र वेग से वायु के चल 
से कुछ तृणादि भी दूध में गिर सकते हैं। इन सबको निकाल देने के लिए 
दूध को वस्त्र से छान देते हैं । इस तरह केश्ञादि दुष्ट पदार्थों का अ्रभाव शुद्धि 
भी जैसे गुणा होता है । वैसे ही च्युत संस्क्रतत्वादि दोपों का अभाव भी गुण 
होता है, किन्तु वह भी यहाँ गुण पद ग्राह्म नहीं है यहां गुण शब्द लाक्षरिक 
है । वास्तविक नहीं है । लक्षणों के दारा, वस्तु का स्वरूप स्प प्रत्तीत हो 
जाता है। श्रतः श्राचार्यों के लक्षणों का विचार करते हैं । 


भरत, भागमह, एवं दरडी वर्गरह ने गुणों और दोपों की संख्या एवं 
नामों का निर्देश किया। कुन्तक ने दोपों की संख्या एवं नामों का निर्देश 
नहीं किया, किन्तु ग्रुणों का निर्देश किया है किन्तु उनके सामान्य लक्षण का 
निर्देश नहीं किया। वामन ने जो गुणों का लक्षण किया है काव्यश्ञोभाया: कर्त्ता रो 
धर्मा गुणा: । वह अग्निपुराण एवं दशडी के अलंकार लक्षण काव्यशोभा करान्‌ 
धर्मानलंकारान्‌ प्रचक्षते से टकरा जाता है । क्योंकि गुण भी काव्य की शोभा 
करने वाले धर्म और श्रलंकार भी काव्य की शोभा करने वाले धर्म हुए तब 
किसको गुण कहा जाय और किस को अ्रलंकार कहा जाय | भ्रथच दो नामों 
की क्या श्रावश्यकता है । श्रतः फिर समस्या जटिल हो गई। उद्भठाचार्य 
एवं प्रानन्‍्दवर्धेन इस विषय में बिलकुल मौन हैं। भ्रग्तिपुराण में गुण और 
अलंकार का सामान्यलक्षण लिखा है | उसके वाद सम्मट विश्वनाथ प्रभृति 
ने उनका स्वरूप निर्धारित किया । यह स्वरूप निर्धारण साहित्य झास्त्र के 
महान्‌ प्रतिष्ठापक मान्य झाचार्य श्रानन्‍्दवर्धन और अ्रभिनवगुप्त के संकेतों 


के श्रनुसार होने पर ही ग्राह्म कोटी में भ्राता है श्रन्यथा नहीं | इसका निरूपणा 
आगे हम करेंगे । 


अग्निपुराण में दोप एवं गुण का लक्षण 


““उद्देगजनको दोष: सम्यानाम्‌ ।/” जिससे सम्य उद्विग्न विचलित हो 
जाय बह सम्यों के उद्देश का जनक दोप कहलाता है और “'यः काब्ये महतीं 
छायामनुग्हणाति भसी गुण: जिससे काव्य में महती छाया हो जाय बह गुण 
है। यहाँ छाया का श्रर्थ झोमा लेते हैं तो वामन से मेल हुप्ना कि 


कप लिए जि ; न्तु दण्डी 
से मेल नहीं हुआ । झोर भी बात है श्र॒ल॑ंकार तथा गुण का भेदक बीज इनके 


| ६३ ।॥ 


मत को भी नहीं प्राप्त हुआ । क्‍योंकि इनके मत में भी अलंकारों से शोभा ही 
होती है । जैसा कि अग्निपुराण रे४२ अ्रध्याय में श्रलंकार लक्षण लिखा है । 
“काव्य शोभाकरान्‌ धर्मानलंकरान्‌ प्रचक्षते” । काव्य की शोभा करने वाले 
धर्मो को अलंकार कहते हैं । 


इस ऊपर निदिष्ट आचार्यो के लेख से यह तो सिद्ध हुआ कि ग्रुण काव्य 
के धर्म हैं, किन्तु इसके साथ साथ एक जटिल समस्या यह भा गई कि अलंकार 
भी वही शोभारूप कार्य करते हैं, जो गुणा करते हैं भर वे भी गुण की तरह 
धर्म ही है, तब गुश एवं अ्लंकारों के बीच में भेद नहोकर एकता आा 
जाती है। इसी समस्या को हल करने के लिए झाचाये मम्मट ने प्रयत्त किया। 


आचार्य मम्मट का प्रयत्न 


आचाय॑ मस्मट ने गुण एवं अ्रलंकार दोनों का सामान्य लक्षण लिखा 
और उसका उदाहरण द्वारा समन्पय करके स्थिर किया कि यही ग्रुण एवं 
प्रलंकार प्रविभाग अर्थात्‌ भेद हैं और लौकिक गुणालंकार की तरह समवाय 
एवं संयोग सम्बन्ध से काव्य में इनकी स्थिति नहीं है । किन्तु उत्कषंकत्व 
सम्बन्ध से इनकी स्थिति है। उनका लक्षण है-- 


ये रसस्यॉगिनो धर्मा झोर्यादिय इवात्मनः | 
उत्कर्ष हेतवस्तेस्युरचलस्थितयों गुणा: 0 


शरीर में श्रात्मा की त्तरह प्रधाततया काव्य में स्थित अंगी रस के 
उत्कर्षक धर्म गुण हैं, जो कि अचल स्थिति हैं भ्र्थात्‌ जो कि रस के बिना 
रहते नहीं श्रौर श्रगर रहते हैं तो रस का अवश्य उत्कर्ष करते हैं । यह लक्षण 
भी अंगीभूत रस के उत्कषंक गुण हैं यहां तक तो ठीक है. कित्तु रस के धर्म 
हैं ? तथा भ्रचलस्थिति हैं | ये दो श्रंश लक्षण के विचारणीय हैं। 


विचारणीय अंश 


“सर्व वाक्य सावधारणं भवति” सभी वाक्य अपते आप में अपने अर्थ 
को निश्चय करने वाले होते हैं। इस न्याय के अनुसार माधुर्धादि गुण रस के 
ही धर्म हैं अन्य के नहीं । तब जहां वस्तु ध्वनि एवं भ्रश्नंकार ध्वति रहेगी 
गुण वहां नहीं रहेंगे । किन्तु उचित तो यह हैं कि रस, वस्तु, अलंकार इन 
तोनों व्यंगों में गुरों को रहना चाहिए। आप के लक्षण के अनुसार नही रह 
सकते । परन्तु जहां वस्तु व्यंगय है, वहां भी गुण रहते हैं। गैसे-- 


[ ६४ ॥ै] 


श्रधाक्षोत्नो लंकामयमुदन्वन्तमत्तर 

हिशल्यां सौमित्रेरयमुपतिनायौषधिवनात्‌ 
इति स्मारं स्मारं त्वदरिवलसीचितन्न लिखित 
हनूमन्तं दन्तेदेशति कुपितो राक्षसगणः । 


है राजन्‌ ! श्राप के शत्रु आपके भय से अपने घरों को छोड़कर भाग गये । 
शून्य घरों में ही राक्षसों का निवास होसकता हैं श्रौर तभी यह राक्षसवृत्तान्त , 
संगत होता है। यह वस्तु थहां व्यक्त होती है। यहां माधुये एवं प्रसाद गुण 
हैं। कुपित दब्द से कोप वाच्य है | अतः रस नहीं है । अगर कहें कि रस शब्द 
से भावों का भी ग्रहण करते हैं श्रौर यहां राजा के विषय में कवि के हृदय में 
रति रूप भाव हैं । तव यह उदाहरण है। - 


स्वच्छन्दो उ्छलदच्छ फच्छ कुहरच्छातेतराम्वुच्छ॒टा 
मृच्छेन्मोहमहपिहषंविहितस्नानान्हिकान्हाय व: इत्यादि | 


इस पद्म में गंगा के विपय में कवि के हृदय में रति ( भाव ध्वनि ) 


है। यहां ओजो गुण है, जो कि कविगत गंगा विपयक भाव के प्रतिकूल 
हैं । क्योंकि 


दीप्त्पात्मविस्तृतेहेंतुरोजों वीररसस्थित्ति: । 
बीमत्सरोद्ररसपोस्तस्याधिक्णं ऋ्रमेण तु ॥ 


इस नियम के अनुसार श्रोज गुण की स्थिति वीर वीभत्स एवं रौद्र रस 
में ही हो सकती है, अ्न्यत्र नहीं । 


यदि कहें कि यह पद्य अवर (अधम) काव्य का उदाहरण है। इस में 
व्यंग्य का अनुसन्धान नहीं किया जाता । तब तो और वन गईं। क्योंकि गरणों 


को श्रचलस्थिति जो कहा गया था अंश व्यर्थ हो गया। झौर भी 
देखिये-- 


तरुण्यालिगित: फण्ठे नितम्वस्थलमाशित: । 
गुरूणां सन्निधानो४पि कः कूजति मुहुमूहुः । 


यहां घट रूप वस्तु व्यक्त है। कोई भी रस नहीं है, किन्तु माधुय॑ गुण हैं 
तथा प्रसाद चुरा है। अतः रस के घन गुण है यह कहना श्रसंगत है। और 
अ्रचल स्थिति कहना तो झौर भी विरुद्ध हैं। घ्वन्यालतोककार से स्पष्ट लिखा 
है प्रौर कुन्तक ने उसकी विश्वद व्यारया की है। 


[ ६५ । 


सोर्थस्तद्व्यक्तिसामथूर्णयोगी दव्दरव कश्चन । इति | 
वाच्योष्थों: वाचक:ः शब्द: प्रसिद्धिरिति यद्यपि। 
तथापि काव्य भार्गेंडस्मिन्‌ परमार्थोयमितयो: । 

शब्दों विवक्षितार्थंकवाचकोष्न्न्येबु सत्स्वषि 

श्र्थ: सहृदयाल्हादकारिस्वस्पन्द सुन्दर: ॥॥ 


वाच्य श्रर्थ है वाचक शब्द है। यह यथापि प्रसिद्धि है किन्तु काव्यमार्ग में 
यह इनका परम अथ है कि उस अर्थ को कहने वाले हजारों शब्दों के रहते 
हुए भी प्रकृतोपयोगी विवक्षित श्रथं. को कहने वाला ही शब्द शब्द है और 
सहृदयों को श्राल्हादित करने वाले अपने स्वस्पन्द से सुन्दर ही अथ है । इसलिए 
घ्वनिकार ने लिखा है कि वही कोई श्र हैं और उस श्रथं को व्यक्ति करने 
की सामथ्‌्ये रखने वाला कोई ही शब्द हूँ । 


व्यंग्यव्यंजकाम्यामेव सुप्रयुक्तार््या महाकवित्वलाभो महाकवीनां न तु 
वाच्यवाचकरचनामात्रेण । (आलोक) 
यो महाकविरित्यहं पुयातमाशास्ते । ( लोचन ) 
जो यह चाहता है कि मैं महाकवि होऊं उस के लिए महाकवि 
पद को प्रास करने का हेतु हँ व्यंग्य और व्यंजक का दी सुन्दर प्रकार से 
से प्रयोग करना । इसीलिए कहा भी है । “काव्यं तु जायते जातु कस्यचित्प्र- 
तिभावतः”” काव्य तो किसी प्रतिभाशाली से कभी वन पाता है । 


अतः व्यंग्य में दोषों के द्वारा होने वाले अपकर्ष को निरस्त करने के लिए 
दोषाभाव की, उत्कप॑ को लाने के लिए गुणों की तथा शोभा सम्पादन के लिए 
प्लंकारों की स्थिति शब्द और अर्थ में मानती नितान्त झ्रावश्यक है । उचित भी 
है। ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति, या ब्रीहीन्‌ अवहन्ति”? इन श्रुतियों से विहित प्रोक्ष ण या 
अवधघात धानों का ही हो सकता है आत्मा का नहीं, किन्तु प्रोक्ष एा या श्रवधात से 
जनित संस्कार श्रद्ृष्ट पुरय विशेष आत्मा में ही होगा (संस्कार: पुस एवेष्ट:)। 


लोक में कहते हैं देवदल काना है चैत्र लंगड़ा है, यहां देवदत्त, चैत्र एवं मैत्र 
का श्र्थ है शरीर विशिष्ट आत्मा । वह आत्मा काना, अन्धा एवं लंगड़ा नहीं 
प्रत्युत आंख में काणत्व है । श्राखों में अन्चत्व हैँ । परों में पंगुत्व है, और 
देवदत्त, चैत्र तथा मैत्र आंख या पर नहीं है, तब भी ऐसा प्रयोग क्‍यों है । उत्चर। 
आंख कानी हूँ या आखें अंधी है या पैर लंगड़ा है यह कहना बनता ही नहीं । 
इसलिए देवदत्त काना है यहो कहा जाता है। वह वात गुण में नहीं है । 
रस मधुर हैं। शब्द मधुर है। श्रर्प मधुर है। शब्द में माधुय॑ है श्र॒र्थ में 

पु ५ 
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माधुयें है दोनों तरह का प्रयोग होता है। कहने का झ्ाशय हैं कि जिस वस्तु, 
का जो आश्रय होता हैँ उसी से उसका सम्बन्ध होगा। अतः काव्य करने के 
लिए प्रतिभावान्‌ कवि के लिए व्यंग्य को लक्ष्य करके उद्देश्य बनाकर झब्द एवं 
अर्थ को ही दोप रहित, गुण युक्त एवं श्रलंकृत करना चाहिए। हां उसका 

फल अनपकर्पषणीय, उत्कर्णणीय, एवं श्रलंकरणीय व्यंग्य में ही होगा । अतः 

गुणों का निरूपण प्राचीनों की तरह शब्द एवं श्र में ही करना चाहिए। और 

भी वात हैं । 


भम्मठ ने ( सगुणौ शब्दा्थों काव्यम्‌ ) गुण विशिष्ट या गुणाति- 
व्यंजक शब्दार्थ काव्य हैं। यह काव्य लक्षण लिखा है। इसमें भी वही आपत्ति” 
है जो श्राप ने वामन के मत में उठायी हैं। जैसे समस्त गुणों को अभिव्यक्त 
करने वाले शव्दार्थों को काव्य कहेंगे तो “अंनंगरंग प्रतिमं तदंगमृ”” इसमें केवल 
भ्रोज गुण के नहीं होने से काव्य नहीं होगा । श्रगर कहेंगे कि एक या दो गुर 
के अभिव्यंजक शब्दार्थों को काव्य कहेंगे तब “स्वर्ग प्राप्तिरनेनेव देहेन वरव 
शुनी” इस में आप ही के लेख के श्रनुसार “अन्र विज्येपोक्तिव्यतिरेकी गुण नि-- 
पेक्षी काव्यव्यवहारस्य प्रवत्तकी “यहां कोई भी गुण नहीं है। केवल 
विश्ेपोक्ति एवं व्यतिरेक अलंकार ही काब्य व्यवहार के प्रयोजक हैं। प्रक्ृत में 
गुणाभाव काव्य व्यवहार का निषेधक हो रहा हैं श्लौर श्रलंकार उसका प्रयोजक। 
कि इक संग होई भुआला । श्रतः प्रचीनोक्ति ही ठीक हैं क्योंकि-- 


यदचोभयो: समो दोष: परिहारस्तयो: सम: 
भैकः पर्यनुयोज्यः स्पात्‌ तादुगर्थविचारणे । 


श्रौर भी हेतु हूँ, शब्द झर अर्थ में गुणों के मानने का मुख्य कारण है 
रसों के प्रास्वादन के लिए विभाव, अनुभाव एवं व्यभिचारियों की प्रतीति। ये 
विभावादि भी रसास्वाद के प्रति कारण तभी बन सकते हैं जब वे चमत्कारी 
रूप से सुनाई पड़ने वाले शब्दों से समप्रित किये जाय, और स्वयं भी ये श्रर्य 

विभावादि चमत्कारी रूप से उपस्थित हुए हों । श्रन्यथा रूप से श्रर्थात्‌ 
विकृत हप से सुनाई पड़ने वाले णब्दों से उपस्थापित क्रिये गये श्लौर स्वयं भी 
विकृतरूप से उपस्तित हुए हों तो कबमपि रस की प्रत्तीति नहीं करा सकते । 
इन घब्दों के चमत्कारी सप से सुनाई पड़ने में अर्यों के चमत्कारी रुप से उपस्यित 
होने में कारण दोपानाव, गुण एवं प्रलंकार ही हैं । श्रतः दोप एवं अलंकारों 
की तरह गुणों को भी झब्द और अर में ही मानना उचित है | लक्षरा करने 
नी घिलकुल प्रावश्यव ता नहीं हैं । 


[ ६७ ] 
गुणों की संख्या में मतभेद 


गूरों की संख्या के विषय में भिन्न-भिन्न मत है। सांख्य में तीच गुण 
होते हैं । नैेयायिकों ने २४ गुण माने हैं। लोक में अ्रनन्त गुण हैं । काव्यशास्त् 
के आ्राचार्यों ने अपने-अपने ग्रन्थों में बड़ा मतभेद दिखाया है | 


नाव्यशात्न में भरत मुनि ने १० गुणों का उल्लेख किया है । श्रग्तिपुराण 
में अग्नि देव ने गुणों की संख्या का अलग क्रम दिया है वे कहते हैं कि ७ 
शब्द के गुणा है, ६ श्रर्थ के पुनः ६ शब्दार्थभिय के हैं। शब्दार्थोभय 
के सम्मिलित गुणों का निर्देश एवं व्याख्या अग्निपुराण में ही मिलती 
है | इसतरह इनके मत्त में १६ गुण हैं। दंडी ने १० गुणों का निर्देश 
किया है, किन्तु भरत की अपेक्षा स्वरूप व्याख्या में विभिन्नता है। वामन ने 
१० गण बतलाये हैं। भामह, आनन्दवद्धंत, मम्पट, विश्वताथ, जगन्नाथ प्रभृति 
ते माधुय॑ ओज एवं प्रसाद तीन ग्रा माने हैं। किन्तु भोज ते २४ ग्‌णा माने 
हैँ । इलेप १ प्रसाद २ समत्व रे माथुय ४ सौकुमाय॑ ४५ अ्रथख्यक्ति ६ कान्ति 
७ उदारता ८ उदात्तत्व 8 श्रोज १० श्रौजित्य १३ समाधि १४ सौक्ष्म्य १५ 
गाम्भीयें १६ विकास १७ सम्वृति १८ सम्मितत्व १६ भाविकत्व २० गति 
मति २१ रीति २२ उक्ति २३ प्रौढि २४ ये नाम उनके हैं। चन्द्रलोककार 
जयदेव ने ८ गुण माने हैं। दोनों वाग्भठों ने भी १० माने हैं। कुल्तक ने 
ओऔचित्य एवं सौभाग्य दो ग्रुण सवंसारण माने हैं। माधुये, प्रसाद, लावण्य 
एवं झआाभिजात्य ये चार गुण विजेष माने हैं। इन को आगे के प्रकरण में 
'समभायेंगे । सरस्वती तीर्थ ने लिखा हैँ कि -- 


राजा भोजो गुणानाह विशतिबचतुरइच यान । 
वामनो दश तान्‌ वाग्मी भट्ल्लीनेव भामह: ॥ 


राजा भोज ने जिन २४ गुणों का निरूपण किया हैं, वामन ने उन्हीं 
को १० गण कहा है । और भट्ट भामह उन्हीं गुणों की सख्या ३ कहते हैं । 


विद्यानाथ ने प्रतापरुद्रय्ोभूषण में भोज की तरह चौबीस २४ गुर माने 
$ | हेमचन्द्र जैन के काव्यानुशासन में रे तीन माने हैं। रुद्रट ने अपने काव्या 
लंकार में गणों का निर्देश किया हैँ परन्तु स्पष्ट रूप से नहीं किया हैँ | उसके 
टीकाकार नमिसाधु ने जरूर लिखा है कि “रचनाचारुत्वे शब्दगुर सन्निवेश- 
चरुत्वम्‌ 


[ ० त] 


रचना की चारुता से शब्दों के विन्यास में सुन्दरता का नाम शब्द गुण 
है । यह नवी कारिका है । इस के पहिले की ८ वीं कारिका की व्याख्या में 
वावयं प्रयुंजीत'” इस वाक्य को लेकर दोपाभाव गुण हैं। प्रसाद एवं गम्मीर्य 
का निर्देश किया है। गोस्वामी करांपूर ने श्रलंकार कौस्तुभ में तीन गुण माने 
हैं। इसतरह दश गुण मानने वालों की संख्या एवं ३ गुण मानने वालों की 
संख्या करीव-करीबव बरावर ही है । 


रीतियों की संख्यां एवं स्वरूप में मतभेद 


गुरणों की संख्या में जैसे श्राचार्यों का मतवेद है, उसीप्रकार रीतियों की 
संख्या एवं स्वरूप में भी मतभदे हैं। अ्रग्निपुराण में वेदर्भी पांचाली गौडीया 
( गौडी ) लाटीया ( लाटी ) ये रीतियाँ कहीं हैं॥ भामह ने गौडीय भर 
चैदर्भ दो व॒त्मं बतलाये हैं। दरडी ने कवियों को काव्य के निर्माण के लिए 
भ्रवेक मार्गों की तरफ संकेत करके भी दो ही वेदर्भ एवं गौडीय का निर्देश 
किया हैं। वामन ने वेदर्भी, गौड़ी एवं पांचाली तीन रीतियाँ बतलाई हैं। 
रुद्रट एवं जयदेव ने ४ रीतियां कहीं हैं । वाग्भट्ट तीन रीतियां मानते हैं । 
लाटी को छोड़ देते हैं। महाराज भोज ने वेदर्मी, गौडीया, पांचाली, 
लाटी, भ्रावंन्ती एवं मागधी ६ रीतियों का निरूपणा किया | इन्होंने संभवतः 
भरत की दो प्रवृत्तियों को मिला लिया हैँ 


कुन्तक ने इन्हीं को सुकुमार विचित्र एवं मध्यम मार्ग नाम से पुकारा 
है। श्रन्य भ्राचार्यों के माने हुए ३।६१०२४ गुणों के स्थान में माघुयें, 
प्रसाद, लावश्य, एवं श्रमिजात्य ४ गुण प्रत्येक मार्ग में माने हैं भौर इनसे 
भी सन्तुष्ट न होकर श्रोचित्य भर सौभाग्य नामक २ गुणों का तीनों मार्गों 
के लिए सामान्यतः निर्देश किया हूँ । इन्हों रीतियों या मार्गों के स्थान में 
उद्धूठ एवं मम्मट ने उपनागरिका परुषा एवं कोमला साम की वृत्तियों का 
उल्लेख किया है। ग्राम्या बूत्ति को कें.मला भी कहते हैं। ऐसा उद्धूद 
का मत हूँ । 


इस तरह शाचार्यो. ने रीति, चर्म, मार्ग एवं वृत्ति नामों से एक ही वस्तु 
का निहपण किया हूँ । ऊँसा कि महाराज ने दिखाया हूँ । 


वेदर्नादिषतः प्न्या: फाज्ये साय इतिस्मृतत:। 
रोटटू गताविति घातो: सा व्युलत्या रीतियच्यत्ते ॥। 


प ६६ ] 


रियन्ते परम्पर॒या गच्छुन्त्यययेति करण साधनोष्यं रीतिशब्दो मार्ग 
पर्याय: । 


विदर्भादिदेशों के निवासी आचार्यों द्वारा काव्य की रचना के लिए जो 
पथ बतलाया गया हूँ वह मार्ग माना गया है और उसी को रीडः गतौ घातु 
से निष्पन्न होने से रीति कहते हैं । 


यह रीति एवं मार्ग तो अ्रवश्य यावत्काव्यों की रचना के लिए उपयुक्त 
होता भी हे किन्तु अनुप्रासालंकारमात्र के उपयोगी उपनारिका परुषा एवं 
कोमला नाम की वृत्तियों का निरूपण करके लिखना ( किषांचिदेता वैदर्भो- 
प्रमुखा रीतयो मताः” ' कि यही वृत्तियां किन्‍हीं के मत में वेदर्भी प्रमुख रीतियां' 
हैं। यह कुछ भ्रसंगत सा मात्रुम मड़तां हैं। स्वयं काव्य प्रकाश कार ने 
अर्थंगत कष्टत्व दोष का उदाहरण देते हुए लिखा हूँ कि 


सदा सध्ये यासामियममृतनिष्यन्दसुरसा 
सरस्वत्युह्यामा वहृति बहुमार्गा परिमलम्‌ 
प्रसादं ता एता घनपरिचिता: केन महता 
महाकाव्यव्योम्नि स्फुरितमघुरा यांतु रुचय: ॥ 


ग्रत्न यासां कविरुचीनां मध्ये सुकुमारविचित्रमध्यमात्मकन्रिमार्या भारती 
चमत्कारं वहति ता गम्भीरकाब्यपरिचिताः कथमितरकाव्यवत्‌ प्रसन्ना 
भवन्तु । 

जिन कविरुचियों के मध्य में सुकुमार विचित्र एवं मध्यम नामक तीन 
, भार्गो वाली भारती चमत्कार को धारण करती हैं ““इति 


यहाँ मूल इलोक में वहुमार्गा लिखा हैं। इसी की व्याख्या सुकुमारोदि 
तीन मार्ग किया हैं । 


, यहाँ असंगति यह हैं कि ये उपर्युक्त वृत्तियाँ केवल वृत्त्यनुप्रास के उपयोगी 
होती हैं, श्रतः जो केवल वृत्यनुप्रास के निर्माण में उपयुक्त हो सकती हैं।, वे 
अन्यन्न कैसे उपयुक्त हो सकती हैं । 

ग्रौर भी हेतु हैं कि मम्मट ने लिखा है कि यही तीन दृत्तियाँ किसी 'के 
मत में तीन रीतियाँ हैं -तो वहुमार्गा पद की व्याख्या में अपनी मानी हुई 
तीन वृत्तियाँ लिख देते क्यों सुकुमारादि मार्गों का निर्देश किया ? उब कि 


[ ७० | 


इनके मत में दोनों एक हैं। श्रतः इस लेख से प्रतीत होता है स्वयं भी 
हृदय से दोनों को भिन्न मानते हैं । किस्तु प्रवाह में ऐसा लिख गये । 


और भी हेतु हैं कि आपने अनुप्रास में नियत सामान वर्खो में रस को 
व्यक्त करने वाले व्यापार को वृत्ति कहा है वृत्तिनियतवर्णंगतों रसविषयो व्यापारः 
क्योंकि “वर्ण साम्यमनुप्रास:” वर्णों की समानता का नाम अनुप्रास हैं। 
फलत: जहाँ पद साम्य हो वहाँ पर दूसरी वृलियाँ चाहिए और जहाँ वर्शो पं 
तथा पदों में साम्य न हो वहाँ तीसरी, क्योंकि प्रसमान वर्ण एवं पद वर्गरह 
के द्वारा भी काव्य का निर्माण होता है। वहाँ दृत्यनुप्रास न होकर यमक 
श्रथवा लॉटानुप्रास इलेपादि अलंकार होंगे । तथा श्र्थों के निरूपण करने क्क 
लिए चौथी वृत्ति माननी पड़ेगी । अतः आप के द्वारा मानी हुई बूलियाँ भिन्न 
चस्तु है श्रौर वेदर्भी प्रभृति रीतियाँ या सुकुमारादि मागें भिन्न हैं । 


और भी कारण हैं कि मम्मट ने जिनके लिए तीन दृत्तियाँ बतलाई 
हैं, उसी कार्य के लिए अग्निपुराण एवं रुद्रट प्राचीनों ने तथा श्र्वाचीन 
जयदेंव ने मधुरा, पुरुषा, प्रौढ़ा, ललिता, एवं मद्रा ५ वृत्लियाँ मानी हैं । एद्व 
काव्यालंकार के व्याख्याता नमि साधु ने अपनी टीका में लिखा हैं. कि हरिरे 
इन पांचों वृत्तियों के स्थान में ८ वृत्तियाँ मानी हैं। मधुर॑ पुरुषं कोमर 
: भोजस्सि निहु रंच ललियें च। गम्भोरं सामएणं च भ्रद्धमणिति उनायः 
“इन हेतुप्रों से मम्मठ का उक्त वृत्तियों को रीति या मार्ग के स्थान में मानते 
कुछ क्या नितान्‍्त अ्रसंगत है । 


आ्रानन्दवर्द्धनाचाय ने ध्वन्यालोक में रस को गुरा युक्त करने के लिए संघटन 

का निर्देश किया। श्र संघटना का और ग्रुणों का परस्पर में श्राश्षः 

अ्रधिमाव के विपय में विचार किया। प्रभिववगुप्ताचाय ने लोचन में १ 
संघटित वाक्य समुदाय प्रवन्ध है । 


राजशेखर ने काव्यमीमांसा में वैदर्भी गौडीया एवं पांचाली तीन रीति 
लिखी हैं। उसी ने कर्पूरमंजरी के मंगलाचरण में बच्छोयी, मागधी ए 
पांचाली लिखी है। फिर वालरामायण में उसी ने मैथिली रीति तथा र 
रीति के तीन गुणों योगपरम्परा १ समास का ईपत्मयोग २ प्र्यातिशय हूं 
पर जागन्मयोदा वे ग्रततिक्रमण ३ का उल्लेख किया है रुद्रट ने जैसे-- 


वैदर्भी पांचात्यो प्रेयसि कहणे भयानकद्भुतयोः । 
लाटीयागौटीवे रौद छुर्यात्‌ यबथौचित्यम्‌ । लिखा है 
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जुंगार, करुण, भयावक और अद्भूत में वंदर्भी तथा पांचाली रीति है। 
और रौद्र तथा वीर में लाटीया तथां गौडीया रीति होगी चाहिए। शेष 
“हास्य, वीभत्स एवं शान्‍्त तीन रसों में औचित्यानुसार करना चाहिए। उसी- 
तरह सिहदेव गणि ने भी लाटीज"-हास्य, पांचाली--करुण और भयावक, 
मागधी5"-ज्ान्त, गौडीलवीर और रोदर, वबच्छोमी>"-वीभत्स और शप्रद्धूत, 
वदर्भीज"-श् गार रस के लिए उपयुक्त वबतलायी हैं। वच्छोमी का वत्सगुल्मी 
संस्कृत हैं। महाराज भोज ने श्रवन्तिका जिसका ताम दिया उसी का उसने 
बच्छोभी दिया हैं । 


राजशेखर के बाद श्रीपाद परिडित ने भी मैथिली और मागधी का निर्देश 


किया है। शिगंभूपाल ने कोमला कठिता एवं भिन्ना के नाम से तीन रीतियों 
का निर्देश किया हैं। 


विश्वताथ, विद्यानाथ, विद्याघर, कर्णपूर गौस्वामी, श्रलंकार कौस्तुभ 
निर्माता तथा परिडतराज जगन्नाथ सभी ते रीतियों का उल्लेख किया हैं । 
अन्तिपुराणा से झ्राज तक की आचार्य परम्पराश्रों में सभी ने रीतियों को माना 
-हैं। इनकी संख्या में भेद है भर स्वरूप में भी भेद हैं| ध्वन्यालोककार तथा 
कुन्तक ने दूसरे रूप में इनका उल्लेख किया हैं। रुद्रट ने भी अपने काव्यलंकार 
में लिखा है किन्तु रीति नाम नहीं दिया। इन सव का विवेचन “रीतिराद्धान्त” 
में दिखावे गे । 


माम्नां वृत्तिहंधा भवति समासासमासभेदेव । 
वृत्ते: समासवत्यास्तन्न स्यू रीतयस्तित्न: ॥ 
नाम माने प्रतिपदिक की दो वृत्तियाँ होती है। एक समास वृत्ति दूसरी 
असमासवृत्ति । उनमें समासवती वृत्ति की तीन रीतियाँ हैं । 


पांचाली ग्रौडीया लाडदीया चेति मामतोउमिहिता: । 
लघुभष्यायतविरचनसमासभेदा दिसाध्तत्र ॥ 


उन रीतियों के पांचाली गौडी (गौडीया) लाटी ( लाटीया ) ये नाम 
हैं। उनमें से किसी में लधु किसी में मध्य और किसी में आयत श्र्थात्‌ 
स्लम्बायमान समास है। यही इनमें भेद है । 


द्विन्रिपदा पांचाली, लाठीया पंच सप्त वा यावत्‌ | 
शब्दा: समासवन्तो भवब्ति यथाश्क्ति गौडीया॥ 
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अष्टम्य आरभ्य यथाशक्ति यावतः पदः कत्त' शवनोति तावतः कुर्यादि-- 
त्य्थं:। नमि साधु टीका । 


पांचाली का लक्षण है जिसमें दो या तीन पदों का समास हो । शौर 
जिसमें पाँच या सात पदों का समास हो वह लाटी रीति कहाती है। गौडी 
रीति में तो यथाशक्ति समासवाले शब्द हो सकते हैं। यहाँ यथाशक्ति पद की 
टीका करते हुए नमि साधु लिखते हैँ कि आठ पदों से आरम्भ करके जहाँ 
तक पदों में समास कर सकते हैं वहाँ तक करना चाहिए । श्रर्थात्‌ जिसमें 
श्राठ, नौ, दश या इससे भ्रधिक पदों का समास हो वह गौडी रीति है । 
कहा भी है कि गौडेष्वक्षर डम्बर : । 


वृत्तेरसमासाया. वेदर्नो रीतिरेकेव । 
एताश्र रीतयो नालंकारा:, किन्तर्हिं शब्दाश्रया गुणा इति नमि साधुः। 


श्रसमासा वृत्ति की एक रीति है जिसका नाम वनेदर्भी है। ये सब 
रीतियाँ अलंकार नही हैं। तब क्या हैं (प्रइन) ये शब्दों में रहने वाले गुणाः 
है (उत्तर) यह मनिसाधु की टीका है । 
है एवं रीती गौडीया बंदर्मी चेति सान्‍्तरे, 
एका भुरिसमासा स्यादसमस्तपदापरा । 
साग्तरे परस्पर मेदवती । वाग्मटालंकारः ॥ 
वनभटलंकार के कर्ता कहते हैं कि दो ही रीतियाँ हैं एक गौडो दूसरी” 
जेदर्भी। जो कि सान्तर हैं श्रर्यात्‌ परस्पर भेदवाली हैं। जिनमें एक भूरि 
समासा है अधिक समासवाली है। दूसरी समास रहिता है। सरस्वती: 
करण्ठाभरण में भोज राजा कहते हैं कि 
गरुणानां दृश्यते घत्र इलेपादीनां विपयँंय: । 
श्रोतिमदित्ति प्राहुस्तत्‌ प्रत्रिधिव चक्षते ॥ 
जहाँ ब्लेप आदि गुणों का विपर्यय दिखाई देता हो इसे रीति रहित 
हूँ; वह ठीन ही प्रकार का वहा है । 
गुणों के विपय में विवेचनापुर:सर अपना मत 
/नच फिचि गुरझहीन, दोर्ष: परिवर्दित न वा किचित्‌” कुछ नी वस्तु 
। कोई दोपों से बडित है। जब यह स्व मान्य 
सिद्धान्त हू, तब यह कहता कि प्रगुक में गुग्य नहीं है यह चनता नहीं प्रत्युत 
प्रसंगत है । फत्तत्तः माघुयें ओज एव' प्रसाद गण रस में ही है, घब्द में ए 


्् 
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अर्थ में वे नहीं है। अथ च रस आत्मा निर्गुण हैं। अत: उसमें गुण नहीं 
है श्रौर रस की उपाधि रवत्यादि स्थायि भाव-जौ कि मैं इसका होऊँ, यह मेरी 
हो जाय या यह भेरा है, मैं इसकी हूँ 'ऐसी इच्छा या ज्ञान स्वरूप हैं--में भी 
गुण नहीं रह सकते हैं, क्यींकि'” नैयायिक लोग ग रा में गण नहीं मानते हैं । 
(गुरो ग्‌णानंगीकारात) ये दोनों सिद्धान्त अविचारित रमणौय है। 


इन दोनों ही सिद्धान्तों में प्राचीन श्राचार्यों के साथ स्पष्ट विरोध हैं। 
यदि कहाजाय कि (युक्तियुक्तमुपादेयमृ) जो युक्ति कंषोटी से निखर श्रावे उसको 
ग्रहण करना चाहिए तब तो युक्ति, तके, संगति एवं व्यवहार सब से विरोध 
ही हैं यही कहेंगे । 


युक्ति विरोध 


रस को आत्मा आप मानते हैं। यदि न्येयायिक के मत का अनुसरण 
करके रस को आत्मा कहते हैं तव भी ठीक नहीं है। नैयायिक आत्मा को 
द्रव्य भानते हैं | द्रव्य का लक्षण है स्वरूप है। जो गुण का आश्रय हो वह 
द्रव्य है । इस तरह माधुर्यादि गुण रस में रह सकते हैं । परन्तु नेयायिक के 
यहाँ भाधुय गण नहीं है किन्तु मधुर गुण है। गुणों के मिरूपण में नेयायिक 
लिखता है (पृथिव्यां पड विघ: जलेतु मधुर एवं) पृथिवी में मधुर, अम्ल, 
कटु; कंषाय, तिकत लवण ये छः ही गुण हैं किन्तु जल में मधुर ही है । 
अगर माधुय रस गुणा होता तो 'जले माधुयंम्‌ कहते | श्रौर श्रोज एवं प्रसाद 
तो नैयायिक परिगणित गुण ही नहीं है। उनके मत में इच्छा हेष सुख 
: दुःखादि गुण आत्मा में माने हैं । 


रस को नैयायिकामिमत श्रात्मा के रूप में नहीं मान सकते हैं । क्‍योंकि 
रस की जहाँ व्याख्या हँ वहाँ प्रपाणुक रस न्यायेन चव्यंमाण होने से र॒त्यादि 
स्थायी भावों को रस कहा है । कहा है कि जैसे मधुरादि गुण युक्त पदार्थों के 
'सम्मेलन से बनाए हुए प्रपाणक माने पेय को पीते हैं तव आस्वाद लेते हैं। 
अर्थात्‌ उस पेय में मधुर, श्रम्ल, कपाय, कदर एवं गुणों का अनुभव करतेहैं । 
और हुप॑ कौ प्राप्त करते हैं। बसे ही प्रकृत में भी हप॑ को प्रास करते हैं । 


उसी तरह काव्य में भी भावों अनुभावों से श्रानन्‍्दांश से सम्बलित 
स्थायी भाव का आस्वादन करते हैं श्नौर नाट्य में भावों एवं अभिनयों से 
सम्ब॒लित स्थायी का आननन्‍्दांश के साथ आस्वादन करते हैं। इस चझानन्द सहित 
आस्वादन रूप अनुभूति के कारण रत्यादि को रस कहा है। 
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यहाँ का भाव यह है कि सहृदय सामाजिक काव्य के श्रवस् पठन या नाट्य 
दर्शन के बाद अनिवंचनीय अन्त:करण धर्म विभावानुभाव सात्विक भाव व्य- 
पिचारी भावों के सम्वन्ध से अपने अन्तःकरण में वासना रूप में सूक्ष्म रूप में 
स्थित एवं साक्षि चैतन्य से भासित होने वाली रति की चबरणा श्रर्थात्‌ आस्वादन 
करता है । इसी समय आस्वादन में आनन्दांश में आ्रावरण भंग होने पर 
चैतन्य आनन्द स्वरूप आत्मा भी भासित होता है। जैसे शुष्क तथा नितान्त 
माधुयं रहित वेशन के बून्दियों का चीनी की चासनी से सम्पर्क करके 
आ्रास्वादन करते हैं और शभ्रानन्द को प्राप्त करते हैं उसी तरह अ्रनानन्दन रति 
आनन्दस्वरूप श्रात्मा के सम्पर्क से आानन्दमयी प्रतीत होती है। यहां 
अखराड प्रात्मा में आनन्दत्व एवं ज्ञानत्व ये धर्म कल्पित हैं। इस कल्पित 
आनन्दत्वांश में श्रावरण होता है। इस आवरण भंग को बीज निमित्त कारण 
जो काव्य स्वरूप शब्दार्थो भय के ज्ञान नास्यप्रेक्षण, संगीत श्रवण एवं चित्र 
दर्शन से प्राप्त है। प्रसंग से अब विभाव शअनुभाव एवं व्यभिचारी का स्वरूप 
शास्त्र श्रौर युक्ति के आधार पर लिखते हैं । 


स्थायी भाव ही रस क्‍यों 


स्थायी भाव के विपय में हम पहले लिख चुके हैं तथापि विज्लेप श्लागे 
लिखेगे। उसके अनुसार कुछ संकेत अ्रवश्य करते हैं । ये स्थायी भाव ही-रस 
चयों होते हैं इसके लिए यह सिद्धांत है कि ज॑से लोक में देखा जाता है कि 
हाथ, पर, श्रांख, कान वगैरह सभी के होते हैं और समान ही होते हैं 
किंतु इनका उपयोग करना जो जाने वही बुद्धिमान्‌ कहलाता है । “भ्र.स, 
कान, मुख नासिका सव ही के इक ठौर, कहवी सुनिवी देखवो चतुरन को 
कछु और” । श्रौर जो उपयोग करना नहीं जानते वे उनके दास बने रहते हैं । 


उसी तरह वासनास्वरूप होने से सूक्ष्म रूप से सहृदय के हृदय में रहने 
वाले तथा भ्रन्य भावों से भ्रवाध्य एवं श्रन्य भावों को श्पने में मिलाने में 
समय होने से स्थिर है, वे ही स्थायी भाव रस बनते हैं, भ्रन्य उनके 
उपकरण हैं । 


विभाव 


लोक में जो रत्यादि स्थायी भावों के उद्वोधक हैं कारण है प्र्थात्‌ 
वासना रूपतया सहृदय के हृदय में सूक्ष्म रूप से श्रवस्यित रत्यादि भाव 
जिनसे भ्रास्वाद फे योग्य हो जाए वे विभाव है। वे ही काव्य नाव्य संगीत एवं 


[ ७५ । 


चित्रों से समर्पित हुए विभाव हैं। जैसे राम सीतादि इसके दो स्वरूप : 
हैं एक आलस्बन दूसरा उद्दीपन। आलम्बन विभाव वह है जिनके सहारे से 
रवत्यादि भाव उद्वुद्ध होते हैं। उद्दीपन वे हैं जो रत्यादि भावों को उद्दीपित 
'उत्तेजित करते हैं । 

अनुभाव 


लोक में जो रत्यादि के कार्य हैं मुख प्रसाद प्रभृति, वे ही जब काव्यनाथ्य 
से समवित होते हैं तब श्रनुभाव कहलाते हैं । क्योंकि अनुभाव वह है जो 
भावों के स्थिति की सूचना दे । किसी को देखकर कोई हंस पड़े तो मालृप 
होगा कि इनका प्रम है। किसी को देखकर किसी का शिर दद करने लगे 
तो समभना होगा कि इनका हृष है । 

रस रूपता को प्राप्त हो रहे स्थायिभाव के कार्य अनुभाव हैं जैसा कि 
इस कारिका से स्पष्ट है :--- 

रसतां गच्छति स्थायिति यत्कायंमुपलक्ष्यते 
भ्रतुभावः स॒ विज्ञ यः भाव संस्थान सुचक: । 
व्यभिचारीभाव या संचारिभाव 

व्यभिचारी या संचारी ये दो नाम भावों के हैं। इन भावों के ये नाम सार्थक 
हैं। लोक में जो अ्रवास्तर कारणों से पैदा होने वाली रत्यादि भावों की 
अवस्थाएँ जो कि बीच-बीच में झ्राती हुई भी स्थिर नहीं रह सकती जैसे जल में 
तरंग। वे ही जब काव्यादि में अपने-अपने विभाव एवं अ्नुभावों के द्वारा 
व्यक्त की जाती हैं तव व्यभिचारी कहलाती हैं । 

इनसे रस सिद्धि का प्रकार शव्दार्थों भय रूप रघुवंशादि महाकाव्यों में 
भाव विभाव एवं अनुभावों के वर्शानात्मक बहुत वाक्य रहते हैं उनसे रस 
सिद्धि होती है । 

हृदय नास्य में वाक्य भ्रल्प रहते हैं किन्तु भ्रभिनयों से ही रस सिद्धि होती 
है। संगीत में राग रागिनियों से होती है। श्रौर चित्रों में वही कार्य रेखाश्रों 
से होता है । 

वासना 

पूर्वोक्त वासना या भावना या संस्कार एक ही वस्तु है। यह वासना दो 
प्रकार की है। पहली कवि, नठ, चित्रकार कलाकार एवं गायक में रहती है । 
दूसरी सामाजिक में रहती है । कवि वर्णान करता है, नट भ्रभिनय करता है, 


[ एइ ] 


गायक गाता है, चित्रकार रेखाएं बनाता है और कलाकार कला दिखाता है । 
सहृदय सामाजिक उसका भ्रास्वादन करता है । पहली वासना द्वितोय वासना 
की कारण है।| इन दोनों के रहने पर ही रस की श्रनुभूति होती है । 

काव्य में विभावादिकों की लोक की तरह वाह्यसत्ता अ्रपेक्षित नहीं है । 
केवल शब्द, अभिनय, रागादि, कला एवं रेखाश्नों से उनके सद्भाव की भ्रपेक्षा 
है । उसके अनन्तर भावों में साघारणीकरण सहुदय की सहृदयतावश उन्मिपित 
भावना-व्यापार से स्वतः हो जाता है । 


रस के विपय में नास्य शास्लकार ने यह लिखा है:-- 
यथा बहुद्रव्ययुत॑व्यंजनेवंहुमियुततम्‌ 
आस्वादयन्ति भृंजाना भुक्तं भुक्तिविदों जना: 


भावामिनयसंयुक्तान्‌ स्थायिभावांस्ततो बुधा: 
आस्वादयन्ति सनसा प्तस्मान्ताट्यरसा: स्मृता: ।इति। 


इस सिद्धान्त के श्रनुसार कारण मधघुरादि रस युक्त पदार्थ जिनसे 
प्रपाणक बना उनमें भी मधुरादि गुण हैं श्रौर उनसे बने कार्य प्रपाणक में 
भी मधुरादि गुरा हैं। उसी प्रकार भ्रास्वाद हेतु शब्दार्थ रूप काव्य में ही 
गुण हैं। इसीलिए भरतादि आचार्यो ने काव्य गुण: काव्य गुणा: यही कहा है । 
कारणके गुण ही कार्य में आते हैं। यदि कारण में गुण नहीं मानेंगे तो कार्य 
में गुण कहां से भाएंगे । इनके द्वारा श्रास्वाद्य आनन्दाश सहित स्थायिभावः 
रूप रस में गुण मान सकते हैं । 

तक विरोध , 

“वार्वैदग्ब्यप्रघानेषपि रस एवान्र जीवितम्‌ ।” वाणी के विलास के प्रधान 
“होने पर भी श्रासन्द ही लक्ष्य है। झानन्द की निविश्नता से प्राप्ति हो श्रतएवं विश्लों 
को दोपों को हटाने के फलस्वरूप ही दोपाभाव को काव्य में स्थान दिया 
उसी तरह आनन्द की प्राप्ति में सहायक होने से गुणालंकारों को काव्य में 
निहपण किया । उनमें दोपामाव को बतलाने के उद्देश्य से शब्द एवं ब्र्थगत 
दोपों का निरुपण किया श्ोर इसी तरह दब्द एवं अ्र्थगत श्रल॑कारों का 
निरूपण क्रिया | तब गुणों ने ही क्या श्ररराघ किया कि उनको छब्द एवं 
धर्म में निरुपण ने किया जाय । ह 

पआाचार्यों से रस के अनुभव कर्तात्रों में, प्रबन्ध में, रस के अ्रभिनेताशरों 
तक मे पृथक पनक गुण माने है 


पृ ॥ तब रस के अभिव्यंजक शब्द एवं श्रय॑ में 
गुर क्यों नहीं होगे ? ह॒ 


[| ७७ |] 


सुकवित्व के स्थापक एवं निर्णायक प्रबन्धव्यापी गुण ये है--लःलित्य, 
युक्तियुक्तव, विषयगत वेबिष्य, विषयगत शअस्खलित प्रवाहत्व, शब्द एवं 
अ्रथं निष्ठ औचित्य | अभिनेता, अभिनय, अभिनेतव्य, पाठक, पाठ्य एवं 
पठवीय सबके गुण दोष अलंकारों का निरूपण नाव्य-शासत्र में किया गया 
है | तस्मात्‌ दब्द एवं अ्रथं में गुणों को न कह कर केवल रस में मानना 
तर्क॑ विरोध है, तथा संगति भी नहीं होती है । 


संगति विरोध 


जैसे जीवात्मा के विभु व्यापक होते हुए भी उसको कमे एवं सुखादि भोग 

के लिए कर्म साधत भोगायतन इन्द्रियादि संघातात्मक शरीर की श्रावश्यकता है। 

अन्यथा “न कर्म लिप्यते मरे” इस श्रुति के श्रनुसार उस जीव का कर्मों के साय 

सम्बन्ध नहीं होने से भोग भी नहीं हो सकेगा । फलतः: जीव के विषय में 
कुछ भी विचार होगा वह तथा कथित शरीर के द्वारा ही हो सकता है । 


उसी तरह प्राप्य आत्मा रस की प्राप्ति का साधन एवं उसके विषय में 
विचार का आश्रय लोकोत्तर वर्णना निपुरा कवि का रसानुगुण ललित दाव्द 
“रचनात्मक एवं उचित अथे वरांनात्मक कर्मरूप काव्य है । 


जैसे ईश्वर सर्वंग्यापी सर्वशक्ति सम्पन्न होते हुए भी हिरण्याक्ष एवं 
हिरणएयकरशिपु प्रभूति असुर देत्य दानव व राक्षसों के संहार के लिए और भक्तों 
को सुख देने के लिए बाराह्‌ नरहरि आदि विलक्षण रूप धारण करते हैं 
'तदनुसार आनन्द स्वरूप रस की अ्रनुभूति के लिए कवि लोग काव्य के शरीर 
शब्द एवं श्रर्थ में विलक्षण॒ता का प्रदर्शंव करते हैं। प्रतिभा का व्यय करके 
कुछ नूतन उल्लेख करते हैं । इस विलक्षणता या नृतत उल्लेख के लिए दो 
“ही शैलियाँ हैं--एक धर्म के द्वारा दूसरी व्यापार के द्वारा। वे धर्म है 
दोपाभाव गुण एवं अलंकार । क्योंकि कभी किसी वस्तु को अपक्ृष्ट करने 
की तो कभी किसी वस्तु को उत्कृष्ट करने की या फिर किसी वस्तु को अपने 
यथार्थ स्वरूप में स्वस्वभाव में उपस्थित करने की आवश्यकता है । जैसा कि 
कहा है-- 
विनोत्कर्षापकर्षास्यां स्वदन्तेईर्या न जातुचित्‌ 
तदर्थभेव कवयो वेलक्षण्यमुपासते॥ इति ॥ 


ये अपकषेक दोष हैं अतएव सभी आचारयों ने एक स्वर से कहा कि 
“रसतापकर्षका दोपा:” और गरुणनीय के-उत्कपंक हुँ गुण, लोक एज शास्त्र में 


(6:27 ॥ 


सभी महापुरुषों ने “गुणा उत्कर्प हेतव:” माना है। इसी तरह अलंकार्य की 
शोभा करने वालों को अलंकारत्वैत निरूपण किया है। 


यदि इन दोप गुण एवं अलंकारों का रस के साथ सम्बन्ध नहीं होगा 
तो दोप फ़िर दोप नहीं । गुण फिर गुण नहीं, श्रलंकार फिर अलंकार 
नहीं । सारांश इन तीनों का रस के साथ समान भाव से सम्बन्ध है । यह 
नही कि दोपों का या अलंकारों का रस के साथ शब्द या श्रथं के द्वारा 
परम्परा सम्बन्ध है श्रौर गुणों का साक्षात्‌ सम्बन्ध है। इसलिए ज॑से दोप 
अलंकारो का छव्द में अर्थ में निरूपण किया है तदवत्‌ ग्रुणों का भी शब्द 
श्रौर प्रर्थ में ही निरूपण करना उचित है। शब्द और श्रर्थ में रहने पर भी 
उपकार रस का ही होगा। ज॑से “बुद्ध भोग इवात्मनि” सांख्य मत में भोग 
बुद्धि करती है फलभागी आत्मा है। पराजय या विजय राजा की होती है, 
लड़ती है सेवा । ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति, ब्रीहीमवहन्ति, यज्ञसम्भारान्‌ अम्युक्षति” | 
यहाँ प्रोक्षण, भ्रवधात एवं श्रम्युक्षण किया जाता है ब्रीहि एवं यज्ञीय पदार्थों 
का किन्तु “संस्कार: पुस एवेष्ट:” यह महानेयायिक उदयनाचार्य ने लिखा 
है कि संस्कार पुरुष में होता है । तस्मात्‌ ग्रुण भी शब्दार्थ निष्ठ है श्रन्यथा 
संगति नहीं है | श्रात्मा शुद्ध है उसका संस्कार क्या ? वस्तु की, मकान की, 
शरीर की सफाई या सजाई या उत्कृष्टि श्रथवा भ्रपकृष्टि हो सकती है श्ात्मा 
की नहीं। तदूवत्‌ दोप, दोपाभाव गुण श्र अलंकारों का निरूपण शब्द श्रथे* 
में हो सकता है । भात्मभूत रस में नहीं ।॥ यदि रस में गुण हो सकते हैं तो 
वे हमारे द्वारा बतलाये गये मार्ग से ही सम्भव है । 


व्यवहार विरोध 


जिसका शब्द के साथ अन्वय व्यतिरेक है उसको दाब्दगंत, जिसका 
प्र्थ के साथ अन्वय व्यतिरेक है उसको अ्रंगत माना है। यह नियम व्यवहार 
दोप, गुण एव झलंकार के लिए सभी आलकारिकों के लिए मान्य है। तथैव 
मम्मठाचायं ने भी नवम उल्लास में इलेप के घास्रार्थ में लिखा है--इह 
दोपग्रुणालंका रिशां शब्दार्थगतत्वोन यो विभाग: । से श्रस्थयब्य निरेका न्‍्यामेव 
व्यवतिप्ठते | दशम उल्लास में श्र॒लंकारों के निरपण करने के बाद यह्‌ 
प्रतंकार घब्दगत क्यों है यह अ्रयंगत क्यों है इस घंका के समाधान में भी 
यही लिखा है। ऊंसे कुत: पुनरेष नियमों यददेतेपां तुल्पं शोभातिशय 


हेतुत्ये कश्चिदलंकार: शब्दस्प कश्विदयंस्थ करशिनष्चोभयस्येति चत, उक्तमन्न 


[ ७६ ] 


यथा काव्य दोपगुणालंकाराणां शब्दार्थभयगतत्वेन व्यवस्थायामन्वय 
व्यतिरेकावेव प्रभवतः निमिततान्तरस्याभावात्‌ । 


कहने का सारांश झ्रगर आचाय॑ के हृदय में गुण शब्दगत एवं अर्थंगत 
होते हैं यह भावना न होती तो दोप एगं अलंकारों के नियम व्यवहार के 
साथ गुणों के भी नियम व्यवहार को क्‍यों लिखते । यह लेख ही प्रमाणित 
करता है कि शब्द, श्र्थ एवं उभयगत गुण होते हैं। केवल रस में ही गण 
रहते हैं शव्दादि में नहीं कहना, व्यवहार विरोध होगा । 

परिडतराज का लिखना श्रापातरमणीय है 

पंडितराज जगन्नाथ का रसगंगाधर में यह लिखना कि आत्मा निर्ग|ण 
है अतः गुण रस में नहीं होते हैं १ और रस की उपाधि रव्यादि प्रभृति ज्ञान 
या इच्छा रूप है अतः गण है, गुण में गुण नहीं रहने से रत्यादि में भी 
गण नहीं है २, मेरा (जगन्नाथ) का श्रभिमत है कि शब्दादि में गण रहते 
हैं ३। ये तीनों ही बातें बिना विचारे कही हैं । 

/ निखिल कल्याण गरों के आश्रय परमेश्वर हैं? इस सिद्धांत को वेद, 
पुराण , भागवत, निखिल विद्व के भक्त सन्त एवं महात्माओं ने कहा हैं । 
आरात्मा निग ण है का अर्थ है मायिक ग्‌ एा अ्रनित्यत्व विकारित्वादि उनमें 
नहीं है। श्रतियों में श्रात्मा के निगुणात्व का जो उल्लेख है वह शुद्ध 
आत्मा के विषय में लिखा है। हमारा रस तो रत्यादि सम्बलित चित है 
प्रत: शुद्ध नहीं होने से भुण रह सकते हैं। “रवत्यादि ज्ञान या इच्छा रूप 
होने से ग्‌ रा हैं यह कथन जिस नियम के श्राधार पर है उसी नियम के 
ग्राधार पर शब्द भी तो गण है । उसमें गरोे गुणानंगीकारात्‌ का सिद्धांत 
क्यों नहीं लागू होगा । तब शब्दादि में भी ग्रुण कैसे रहेंगे। इस तरह 
पंडित्तराज का लेख श्रापातरमणीय है। तस्मात्‌ शब्द, श्रर्थ, उभय एवं 
प्रबन्ध में गुण रहते हैं। इसलिए “न चकिचित्‌ गुण॒हीनं'” लिखना ठीक ही 
है। सभी में गुण रहते हैं। इन गुणों के द्वारा प्राप्य रस को प्राप्त करने के 
वास्ते रीतियों की झ्रावश्यकता होती है तदनुसार रीतियों का निरूपण 
हमने किया है । 

वृत्ति 

रीति जानने के बाद प्राप्य रस की तरफ बढ़ने की वृत्ति उत्तन्न होती 

हे । ये वृत्तियाँ भी शब्दगत एवं अर्थगत होती हैं ॥ पझानन्दवर्धनाचार्य ने 
'वान्देत्तियों के विषय में यों लिखा है-- 
द्‌ 


[| 5० ॥] 


रसाअनुगुणत्वेव व्यवहारो3र्थशब्दयो: 
श्रौचित्ववान्‌ यस्ता एता चृत्तयो द्विविधा: स्थिता: || 


व्यवहारो हि बृत्तिरित्युच्यते | तव रसानुगुण झ्रौचित्यवान्‌ वाच्याश्रयों यो 
व्यवहारस्ता एता: कंशिक्याद्या वृत्तय:। वाचकाश्रयाइवौवनाग रिकाद्या: | 
वृत्तयों हि रसादितात्पर्येण संतिवेशिता: कामपि नास्यस्य काव्यस्थ च च्छाया- 
मावहन्ति । रसादयों हि दृयोरपि तर्योर्जीवभृता: । इतिवृत्तादि तु 
शरीरभूतमेव । 
व्यवहार का नाम ही वृत्ति है। रसादि के अनुकूल अर्थ का जो उचित 
व्यवहार है वे ही केशिकी वगैरह वृत्तियाँ हैं। इसी तरह शब्द का जो 
व्यवहार है वे ही उपनागरिकादि वृत्तियाँ कहलाती हैं। रस के श्नुकूलतया 
सन्निवेशित वृत्तियाँ काव्य की एवं नाख्य की शोभा बढ़ाती हैं। क्‍योंकि 
रसादि उन दोनों के जीव भूत हैं। इतिवृत्त श्र्थात्‌ कथानक उनके 
शरीर है । 
इस उपयुक्त कारिका की अ्रवतरणिका में ध्वनिकार ने लिखा है कि 
भरतादि में यह विपय सुप्रसिद्ध है । भरत के नाय्यशासत्र में यों लिखा है-- 
ऋषिभिस्ताहहशी वृत्ति: कृताहाथिक सात्विके: 
नाट्यवेबसमुत्पन्ना वागंगाभिनयात्मिका 
पुनरिष्रसुजातेन नानाचारी समाकुलेः 
भयाकाव्यक्रियाहेती: प्रक्षिप्ता द्वहिणाजशया 
ऋग्वेदाद भारती वृत्तिर्यजुर्वेदात्तु सात्त्वती 
कंशकी सामवेदाच्व शेषा चाथवंणतात्तथा ॥ इति | 
ऋषियों ने , नाव्यवेद से प्रादु्भत हुई वाचिक, श्रांगिक, श्राह्यथिक 
एवं सात्विक श्रभिनय स्वरूपा उन चार बृत्तियों को ग्रहण किया । मैंने उनको 
ब्रह्म को श्राज्ञा से काव्य की क्रिया निर्माण के लिए कवियों के बास्ते 
उपक्षित किया | ऋग्वेद से भारती बृलि पंदा हुई, यजुर्वेद से सात्वती, 
सामवेद से केशिकी, श्रथर्ववेद से श्रारभटी वृत्ति पंदा हुई। ये श्रर्थ की 


बृत्तियां हुईं। उपनागरिका परुपा कोमला या ग्राम्या ये तीन शब्द की 
वृत्तयां हुई । ४ 


प्रवृत्ति 

स्ियों के उत्पन्न होने पर सक्ष्य की ओर प्राशियों की प्रवृत्ति श्र्था 

चेप्टा हाती हैं। तदमुसार प्रवृत्तियों का निरपएणा भरत मुनि कबित पढ़ . 
ते ई--भरत नाव्य शख्र (४ झ० 


॥॒ 


रा । 
| 


हि 
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चतुविधा प्रवृत्तिब्च प्रोक्ता नाट्बप्रयोगत: के | 


्ि ढ हक 
प्रावन्ती दाक्षिणात्या च पांचाली चौड़मागधी ॥। पक 


/ 


ग्रताह--प्रवृत्तिरिति । कस्मादिति । उच्यते-पृथिव्यां ' 'नानादेशवेषभाषा- 
चारवार्ता: ख्यापयती ति. प्रवृत्ति: । वृत्तिसंश्रितेप्वमीषु प्रयोगेषु श्रभिरता देशाः 
यत: प्रवृत्तिचतुप्रयमभिनियृत्त॑ प्रयोगरचोत्यादित:। 


दक्षिणस्थ समुद्रस्य तथा विन्ध्यस्थ चान्तरे। :  ' 
ये दशा: संभ्रितास्तेषु दाक्षिणात्यास्तु नित्यशः | 
श्रावन्तिका वैदिशिका 'सौदाष्ट्रा मालवास्तया । 
कुर्वन्त्यावन्तिकीमेते:प्रवृत्ति नित्यमेव तु।]'.* - न 
अंगा वंगा कॉलियाइच वत्साइचेवौड़भागधा: 
भ्रन्येषपि देशा: प्राच्यां ये पुराणे सम्प्रकीतिताः 
तेषु प्रयुज्यते त्वेषा प्रवृत्तिचौड़भागधी |. 
हिमवत्‌संश्विता ये तु गंगायाब्चोत्तरां दिशम्‌ 
ये श्रिता वे जनपदास्तेषु पांच।लमध्यमा: | 
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फिर मैं प्रवृत्तियों का लक्षण कहता हूँ। वाट प्रयोग के अनुसार चार 
अ्रकार की प्रवृत्तियाँ कही हैं । झ्रावन्‍ती, दाक्षिणात्या, पांचाली एवं श्रोड़- 
मागधी ये उनके नाम हैं । 


अब प्रइन उठता है कि प्रवृत्ति क्यों ? उत्तर--परृथिवी में अनेक देश हैं । 
उनमें भी भिन्न-भिन्न वेष, भाषा एवं झ्राचार हैं श्रौर उनकी भी नाना वार्ताएँ 
हैं। उनको यह्‌ ख्यापत करती है। अतः अति इसका नाम है। फिर 
प्रथन होता है. कि देश तो श्रनन्‍्त हैं, उनकी श्रवृत्तियाँ चार ही क्यों ? ये 
श्रमस्त देश, भारती प्रभृति चार वृत्तियों के आश्रित प्रयोगों में श्रभिरत हैं। 
श्रतः चार प्रवृत्तियाँ सम्पन्न हुई भौर इन्हीं का प्रयोग भी निर्मित किया। 
कहाँ किस प्रवृत्ति का प्रयोग किया जाता है उसको वतलाते हैं । 


दक्षिण समुद्र और विन्व्याचल के बीच के देशों में. दाक्षिणात्या का 
प्रयोग होता है। उज्जैन, विदिशा, सौराष्ट्र और मालवादि मध्य के देशों में 
प्रावन्तिका का सित्य प्रयोग होता है। अंग बंगाल कलिग वगैरह जो देझ प्राची 
दिज्ला में है उनमें सबमें यह श्रोड्रमागधी प्रयुक्त होती है-। गंगा से उतर 
हिमवान्‌ के भराश्वित जो प्रदेश हैं उत्त सबमें मध्यमा प्रवृत्ति पांचाली का 
द्‌ 


० 


प्रयोग होता है। इसी पांचाली का दूसरा नाम पांचाल मध्यमा भी है।+ 
अतः नाट्य शारह्र में तथा विष्शुचर्मोत्तर पुरार में पांचाल मध्यमा एवं: 
पांचाली नाम लिखा है। 


ओचित्य 


इस रस की प्राप्ति की प्रवृत्ति में औचित्य का अतिक़मणा न होने पावे” 
यह भी ध्यान रखना श्रावश्यक है । क्योंकि “ओौचित्योपनिवन्धस्तु रसस्थो- 
पनिपत्परा ।” औचित्य का उपनिवन्धन रस के लिए परम रहस्य हैं । 


काव्यस्थालमलंकारे: कि मिथ्यागणितः ग्रुणः 
यह्य जीवितसौदित्यं बिच्चिन्त्यापि न दृश्यते ॥ 


काव्य के प्रलंकार एवं गुणों का मिथ्या ही संग्रह किया है। जिनके 
द्वारा काव्य में जीवित भूत रस के शनुगुणत्व रूप श्रौचित्य खोजने पर भी 
न दिखाई देवे । 


श्र॒लंकारास्त्वलंकारा ग्रुणा एवं गुणा: सदा 
श्रौचित्यं रससिद्धस्य स्थिरं फाव्यस्य जीवितम्‌ । 


प्रलंकार शोभाधायक होते हैं गुण गुणन करने वाले श्र्थात्‌ उत्कर्पा 
धायक हैं । श्रगर काव्य का स्थिर जीवित काय है तो वह रसानुग ण॒त्व रूप 
श्रौचित्य ही है । क्योंकि भ्रलंकारों से वाहिरी शोभा होती है झौर श्रुत, सत्य 
एवं शीलादि गुण भी श्राहाय॑ हैं, कृत्रिम हूँ, प्रथत्व सम्पाद्य है वास्तविकः 
नहीं है । 
उचितस्थानविन्यासादलंकृत्तिर लंकृतिः । 
श्रोचित्यादच्युता नित्य भवन्त्येव गुणा गुणा: । 


उचित स्थान में विन्यस्त होने पर ही उपमादि प्रलंकार सजाने में समर्थ 
हो सकते हैं श्रन्यथा नहीं | तथा श्रौचित्य से श्रप्रच्युत ही गण, गणन रूप 
विशेष का भ्राधान कर सकते हैँ श्रन्यथा नहीं। क्योंकि गण एवं अ्रलंकारों 
से युक्त होने पर भी काव्य निर्यात ही है यदि वह रसानुग णत्वहप आवित्य: 
से पराड मुख हो तो । भ्रतः श्रौचित्य का निरुपण करते 


उचित प्राहुराचार्या: सहर्श किल यस्प यत्‌ । 
“उचितस्पहि यो भावस्तदोचित्य प्रवक्षते' ॥ 


जो डिसके अनस्य प्रनग राग उचित 


कस 


कहलाता है । 


|. करने ॥ 


देश, वेप, भूषा, भाषा में भी वर्ण पद, वाक्य प्रवन्ध तथा वृत्ति प्रवृत्ति 
आचरण (क्रिया) वार्ता काल, पात्र, अवस्था, कुल, व्यवहार, रीति, जाति' 
द्रव्य तथा संज्ञा में रस के उचित- अनुरूप जो भाव हो उसे श्रीचित्य ” 
कहते हैं । ; ह 

श्रौर भी ग्‌ रण, अलंकार, कारक, लिंग, वचन, विशेषण, उपसर्ग, निपात, 
तत्व सत्व, भ्रभििप्राय, स्वभाव, शास्त्रीय प्रमेयसार संग्रह, प्रतिभा, विचार एवं. 
श्राशीर्वाद में रस के उचित श्रनुरूप जो भाव हो उसे श्रौचित्य कहते हैं । 


अलंकार 


रस को लक्ष्य मानकर गरणों के संग्रह के लिए पहले रीतियों का तथा 
प्रवृत्तियों का निरूपण किया था। वे रीतियाँ, शैलियाँ, एवं प्रवृत्तियाँ 
चेष्टाएँ श्राकषंक होनी चाहिए यह भावना कवि के सहृदय के हृदय में होने . 
पर निरूपणीय एवं निरूपण साधन सभी बातों में सौंदर्य लाने का प्रयास 
करता है। अतः सौंदर्य की श्रभिवृद्धि के लिए अलंकारों की गवेपणा का 
अवसर प्राप्त है । 


डे 


अलंकार लक्षण समीक्षा 


कं 


प्राचीन श्राचायं भरत भामह वगैरह ने अ्लंकारों के नाम, लक्षण एबं 
उदाहरणों का प्रदर्शन किया। किन्तु अलंकार का सर्वानुगत एक सामान्य 
लक्षण नहीं लिखा । उनके परवर्ती आचाय॑ दरुडी एवं वामन ने लिखा भी 
किस्तु दर॒डी ने जो प्रलंकार का लक्षण लिखा कि “काव्य शोभाकरानू धर्मान- 
लंकारान्‌ प्रचद्यते” काव्य की शोभा करने वाले घ॒र्मो को अलंकार कहते हैं 
उसको वामन ने ग्‌णों का लक्षण लिखा है “काव्य शोभाया: कर्तारो घर्मा 
ग्‌णाः ११ काव्य की शोभा करने वाले धर्म गुण होते हैं। यह वामन का 
सूत्र है। इस तरह वैमत्य होने से कोई निर्णय नहीं हुआ | उसके बाद 
उद्रभट एवं रुद्रट ने भी कोई सामान्य लक्षण नहीं लिखा उसके बाद 
ग्ाचार्य मम्मट ने अलंकार का सामाच्य लक्षण लिखा कि-- 


* उपकुर्वन्ति त॑ सन्‍्तंयेंड्गद्वारेण जातुचित्‌ | 
हारादिवदलंकारास्ते&नुप्रासोपमादय: ॥। 
इसकी व्याख्या करते हुए प्रदीपकार ते लिखा है कि “तथा च रसोप- 
कारकत्वे सति तदवृत्तित्गं, तथात्वे सति रसव्यभिचारित्वं, अनियमेन रसोप- 
कारकत्वं चेति सामान्यलक्षमलंकाराणाम्‌ ।* 
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रस का उपकारक होता हुआ भी रस में नहीं रहने वाला १ रस का 
उपकार करें किन्तु रस के साथ जिसका व्यभिचार रहता है। श्रर्थात नियम ' 
से रस के साथ नहीं रहने वाला २ और रस का उपकार भी नियम से नहीं 
करनेवाला २ भी अलंकार है। ये तीनों लक्षण सामान्य अलंकार के * 
लिखे हैं । 


ये तीनों लक्षण श्रतिव्याप्त हैं प्रथम लक्षण की अतिव्याप्ति रस के 
श्रालम्बन विभावों में हैं। जैसे जो रस में नहीं रहता हो किन्तु रस का 
उपकार करे यही प्रथम लक्षण है । यह घर्म रस के श्रालम्बन विभाव में 
भी है। क्योंकि ये रस का उपकार करते हैं और रस में नहीं रहते है. भ्रतः 
श्रतिव्याप्त है। रस का उपकार कर्ता' हुआ भी रस के साथ उ्यभिचारी हो यही 
द्वितीय लक्षण है । इस दूसरे लक्षण की श्रतिव्याप्ति उद्दीपन विभावों में है । 
जैसे--श्रग्नि घुम का उपकार करता हुआझा भी घुम-रहित श्रयोगोलक में रहता 
है श्रत: घूम व्यभिचारी कहलाता है । उसी प्रकार ऊद्दीपन विभाव भी रस 


का उपकार करता हुआ रस रहित स्थल में रहता है भरत: रसव्यभिचारी 
है | श्रतः श्रतिव्यास हैं । ज॑से चन्द्रादि । 


“गनियम से रस का उपकार करने वाला हो” यही तृतीय लक्षण है । 
इसकी श्रतिव्याप्ति कलश एवं खंजनादि में है। जैसे कवि लोग कामिनी के ' 
कुच एवं नेत्र श्रादि के साथ कलश एवं खंजनादि की तुलना करते हैं। श्रतः 
फलश एवं खंजनादि; एक सम्बन्धी ज्ञान से जैसे दूसरे सम्बन्धी का ज्ञान हो 
जाता है। इस प्रकार कुच नेत्रादि स्मारक होने से कभी अ्निनय से रस के 
उपकारक हो जाते हैं श्रतः अतिव्यासत हैं । 


अलंकार के स्वरूप का निरूपणा करते समय उपकुर्नन्ति लिखना महान्‌ 
आश्चर्य का हेतु है। क्योंकि “उपात्मतिग्रल वैकृतवाक्याध्याहारेपु च 
इस पारशिनि सूत्र से उपपूर्णक कू धातु से (अलंकार) भुपरा श्र में सुट का 
प्रागम हो जाता है। झ्रतः “उपस्कुर्धन्ति” कहना चाहिए न कि उपकुर्मन्ति । 
अगर यह सुटका श्रागम विकल्प से होता तव भी गति हो सकती थी किन्तु 
वह नित्य हो होता है अतः अलंकार का एक निदु प्र सामान्य लक्षण लिखना 
आदवध्यक हैं । 

अलंकार का निदु ए सामान्य लक्षण 

अपरांगी भूत जो रसभावादि, उससे भिन्न जो प्यंग उपमादि उसे भिन्न 

होता इुझा, अनुप्रात्तादि विश्विप्ट क्ब्द या उपमादि विशिष्ट पर्स दोतों में से 
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किसी एक में रहने वाली समवाय सम्बन्ध से ग्रवच्छिन्न हुई जो चमत्कार 
ति&_ कायेता उससे निरूपित जो समवाय सम्बन्ध से अबच्छिन्न हुई अनु- 
प्रासादि या उपमादि से युक्त शब्द या श्र्थ के ज्ञान में रहने वाली कारणता 
उससे निरूपित की गयी जो विषयिता सम्बन्ध से प्रवच्छिन्न हुई चमत्कार 
जनकतावच्छेदकता उसका जो अलंकारीय स्वरूप सम्बन्ध से अवच्छेदक हो 
वह भ्रनुआसादि या उपमादि अलंकार है, यह हिन्दी में रूप है। संस्कृत 
भाषा में यों हैं--अ्रपरांगीभूत रसामावादिभिन्नव्यंग्यभिन्नत्वे सतति- अनु- 
प्रासोपमादिविशिष्ट्शब्दार्थान्यतरनिष्ठा या समवायसम्वन्धावच्छिन्ना चमत्कार 
निष्ठा कार्यता त्ताहइशकार्यता निरूपिता समवाय सम्बन्धावच्छिन्ना कारणता 
ताइशकारणतानिरूपितविष यित्व सम्बन्धावच्छित्तावच्छु॑दकता तप्चिरूपितालंकारी 
यस्वरुपसम्वन्धावच्छित्नार्वच्छेदकत्वमलंकारत्वम्‌ । 


इसे लक्षण का समन्वय यह है कि वाच्य ही उपमादि अलंकार है: व्यंग्य 
उपमादि भ्लंकार नही हैं, भ्रतः व्यंग्य भिन्न कहा। तब आपत्ति श्राई कि 
रसवत्‌ प्रय वगैरह तो व्यंग्य ही रहते हैं। तव व्यंग्य भिन्न रहने से कैसे 
काम चलेगा। तव कहां कि रसमावादि भिन्न जो व्यंग' उपमादि उससे 
भिन्न लेना चाहिए। इस पर पुनः श्रार्पत्त हुई कि रसभावादि से भिन्न 
व्यंग्य उपमादि हुए उनसे भिन्न रसभावादि हुए जो कि ध्वनि हैं । भतः कहा 
कि श्रपर के अंग्र हुए रसभावादि यहाँ लेने हैं। जो कि श्रलंकार हैं. तब कोई 
आपत्ति श्र्थात्‌ अतिव्याप्ति नहीं हैं । 


स्याय शास्त्र में अवच्छेदक शब्द प्रायः वीन श्रर्थों में प्रयुक्त होता हैं-- 
सम्बन्ध, विशेषण और धर्म । यहाँ लक्षण में विशेषणा श्रर्थ में प्रयुक्त हा 
हैं। भरत: भ्रवच्छेदकता के अवच्छेद का अर्थ हुआ विशेषता में विशेषण । 
अ्रनुभास से युक्त शब्द का उपमादि से युक्त अर्थ का ज्ञान कारण है जनक हुँ 
ओर चमत्कार कार्य है जन्य हैं। चमत्कार सुख आनन्द रूप हैं अतः आत्मा मे 
समवाय सम्बन्ध से पंदा होता हैं । इससे चमत्कार निष्ठा कार्यता समवाय- 
सम्बन्धावच्छिन्ना कही गयी हैं। लक्षण में! समवायसम्वन्धावच्छिन्ा ने 
कहते तो चमत्कार रूपी कार्य जब कालिकादि सम्बन्ध से कालादि में रहता 
और उपयुक्त शब्दार्थ ज्ञान समवाय सम्बन्ध से झात्मा में रहता है अतः कांगे 
' एवं कारण में वैयधिकरण्य हो जाता। क्‍योंकि सामानाधिकरंएय में ही 
कःरय॑ कारण भाव होता है जो कि इस तरह भगत हो गया है। अतः वेयधि- 
करण्य को हटाने एवं सामानाधिकरएय को लाने के लिए कार्यतावच्छेदक 
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सम्वन्ध समवाय कहा है । यही स्थिति कारता की भी है। यदि उपयुक्त 
शब्दार्थ ज्ञान कालिकादि सम्बन्ध से कालादि में रहता है और चमत्कार रूपी 
कार्य होते से समवाय सम्बन्ध से आत्मा में रहता है। तब वही 
विभिन्नाधिकरणुता की आपत्ति यहाँ भी आती अ्रतः कारणतावच्छेदक 
सम्बन्ध भी समवाय कहा। फलतः समवाय सम्बन्धावच्छिन्ना ताहशज्ञाननिश् 
कारणता कही गयी है । ऐसी कारणता के अवच्छेदक विशेषण शब्द श्रौर 
प्रथे हैं। अतः कारणतावच्छेदकता अनुप्रासोपमादि विशिष्ट शब्दार्थान्यतर निशा 
कही श्रर्थात्‌ कारण है श्रनुप्रासादि विशिष्ट शब्द ज्ञान, उपमादि विशिष्ट अर्थ 
ज्ञान, कारणता रही ज्ञान में और ज्ञान में विशेषण हैं शब्द और श्र, श्रतः 
कारणतावच्छेदक हुए शब्द और अर्थ । अतः कारणतावच्छेंदकता शब्द शौर 
श्रथ॑ में रही भर शब्द में विशेषण है श्रनुप्रास तथा श्र में विशेषण है उपमादि 


श्रते: कारणतावच्छेदकता के श्रवच्छेदक अनुप्राउाग॒लंकार श्रौर उपमाय- 
लंकार है । 


लक्षण में ताहशज्ञाननिष्ठकारणता से निरूपित की गयी श्रवच्छेदकता को 
विपयित्व-सम्बन्धावन्छिन्षा यों कहा, उसकी क्या जरूरत हैं। यह तो हमने 
बतलाया है कि अवच्छेदक के तीन श्रर्थ हैं। उनमें एक धर्म भी है। तव विश्येपण 
होने से जैसे शब्द और श्रर्थ कारणतावच्छेदक होते हैं वैसे ही ज्ञानत्व भी धर्म 
होने से कारणतावच्छेदक हो सकता है इस तरह वह श्रवच्छेदकता ज्ञानत्व 
निष्ठा भी हो सकती हैँ । उसको वारण करने के लिए श्रवच्छेदकता को 
विपयित्व-सम्बन्ध से भ्रवच्छिन्ना कहा । ज्ञानत्व तो ज्ञान में समवाय सम्बन्ध 
से रहता हूँ श्लरौर शब्द श्रौर श्रथ॑ के ज्ञान में विपयिता सम्त्रन्ध से रहते हैं । 
“वही हमें विवक्षित है। श्रतः उस श्रवच्छेदकता को विपयित्वसम्वन्धच्छिन्ना 
कहा । 


प्रच्धा । उस श्रवच्छेदकता में जो श्रवच्छेदक हैं उत्तको प्र॒लंकारीय- 
स्वरुप सम्बन्धावच्छिन्न क्यों कहा ? उसका क्‍या फल हैं। देखो, जैसे उस 

' श्रवच्छेदकता में विभेषण होने से श्रवच्छेदक श्रनुप्रासादि एवं उपमादि हैं वैसे 
ही “कामिनी गएड पाझटुताम्‌” इन अनुप्रासादि वाले शब्दों में ण के ठीक 
बाद पड़ने वाले शब्दों में रहने वाली झानुपूर्वी ( इसी को संस्कृत भापा में 
“अव्यवहितोत्त रससम्बन्धेन घब्द विशिष्ट शब्दरुपानुपूर्वी कहते हैँ) और 
“चन्द्र के समान मुख” उपमादि से युक्त ब्रथों में मुखादि में रहने वाले 
अन्द्त्व मुलत्वादि नी घर्मविधया श्रवच्छे दक हो सकते हैं । ब्नतः झलंकारीय- 
स्वरूप सम्बन्ध से ग्रवच्धिन्त अ्रवच्छेदक को कहा । यथाषि कोई भी श्रानुपूर्वी 
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ब्दों में रहेगी वह स्वरूप सम्बन्ध से ही रहेगी तथापि प्रातिध्विक स्वरूप से 
भिन्न-भिन्न रहेगी । अत: यहाँ अलंकारादि स्वरूप से रहने वाली आनुपृर्वी सामान्य 
स्वरूप से रहने वाली आलुपूर्वी से भिन्न हैं। और चरद्र॒त्वादि तो समवायेन 
रहते हैं, वे स्वरूप से रहते नहीं । श्रतः लक्षण निदुष्ट हैं। 


अलंका रों का क्रमिक विकास 


यथापि हमारे यहां अलंकारों के क्रमिक विकास का प्रइन ही नहीं उठता हैं 
“पयोंकि संसार की सबमे पहली पुस्तक ऋगेद हैं प्लौर उसकी ऋचाओं में प्रचुर 
मात्रा में अलंकार मिलते हैं। तब कैसे कहें कि किस श्र॒लंकार का कब 
प्रकाश हुआ । तथापि उन अलंकारों की पहिचान पहले पहल किसने की 
श्रौर उनका स्वरूप निर्धारण करके लक्षणों का निर्माण किसने किया इसके 
आधार पर हमने लिखा कि अलंकारों के क्रमिक विकास का निरूपण 
हम करेंगे ॥ 


इस श्रलंकार क्षेत्र में आ्राचायों के समय क्रम के अनुसार ही लिखना 
उचित हैं। तदनुसार उपलब्ध पहले शआ्ाचायय॑ गाग्यं हैं। ऐसा कहा जा 
सकता हूँ । क्योंकि भ्रलंकारादिकों के लक्षण या स्वरूप के निर्देशक 
किसी भ्राचाय॑ का कोई ग्रन्थ हमारी दृष्टि में नहीं झ्राया हैं। गाग्यं के 
नाम का जो उल्लेख किया हैं वह भी भगवान्‌ निरुक्तकार यास्क्र की कृपा 
से किया है । निरक्त के अन्तर्गत निधरट्ु के तृतीय श्रष्याय के १३वें वर्ग में 
(इत्युपमा:) उपमावाचक १९२नामों का संग्रह किया है, उसकी व्याख्या 
नंघरद्धक काएड हूँ । उस नैधरटुक कार्‌ड के तृतीय अ्रध्याय के तृतीय पाद 
में “अथातः उपमाः” श्रव यहाँ से उपमा वाचक नामों की व्याख्या एवं 
उदाहररों का प्रदर्शन करते हैँ ऐसी प्रतिज्ञा करके निरुक्तकार यास्क्र ने उपमा 
का लक्षण दिखाया हैँ। वहाँ प्राचीन निरुक्तकार गाग्य का नाम उपमा के 
लक्षण तनिर्माता के रूप मे दिया हैं। उसी के श्रनुसार हमने भी लिख 
दिया है । 


निरुक्तकार ने इव, थथा, व, चिद्‌, नु, श्रा, भूत, रूप, वर्ण, वत्‌, था, 
ओऔ शब्द लिखे हैं और प्रत्येक को ले कर उदाहरण दिये हैँ । 


उपमा का सामान्य लक्षण लिखा हूँ। यहे अतत्‌ तत्सह॒शं मवति ॥ यह 
'निरुक्त ग्रन्थ हैं। इसकी दुर्गाचार्य की व्याख्या--पत्‌ किंचित्‌ अर्यंजातम्‌ अ्तत्‌ 
भवति तत्सरूपं च भवति। जैसे खब्योत पक्षी अ्रग्ति नहों हैं और अग्नि के 
समान भी हैं। अत: अग्नि से उसको उपप्ता की जाती हैं। अभ्ग्निरिव 


[ ८ ॥ 


खद्योत: | अ्रग्ति की तरह खद्योत हैं । गुणसामान्यात्‌ उपमीयते,---इत्येव॑” 
गाग्ये: श्राचार्यो' मन्‍्यते । इस तरह साधारण गुण के बदौलत 'तुलता की 
जाती हैं। ऐसा गाग्ये आचाय मांवते हैं । “तदासां कम” स पश्रांसामुप- 
मातामर्थ:। वह इन उपमाशों का श्रथे हैं। अ्रप्रसिद्ध गुण वाले व्यक्ति 
के द्वारा गुणों का प्रकाशन ही उपमा हैं। कभी-कभी अपने से अ्रपनी तुलना 
होती हैं। (वायोरात्मोपमा गतिः) जैसे वायु की गति वायु के समात हैं। 
किन्‍हीं गुणों से ज्याघान्‌ श्रेष्ठ के साथ कनीयान्‌ छोटे की तुलना की जाती 
हैं। या अत्यन्त प्रस्तिद्ध से श्रप्रसिद्ध की तुलना होतीं हैं। जैसे यह वालक 
सिंह हं। सिंह मे शौयं श्रेष्ट हैं। उसके कारण बालक की तुलनां करते हैं 
कि सिंह की तरह बालक पराक्मी हैं । ! 


प्रख्यात चन्द्रमा हैं, भ्रप्रस्यात वालक हैं। चन्द्रमा से वालक की तुलना 
करते हैँ । चन्द्रमा के समान बालक सुन्दर हैँ। कभी-कभी भ्रल्प गुणों वाले 
: से अ्रधिक गुण वाले' की तुलना की जाती हैं किन्तु यह उपमा केवल वेद 
भे' ही दिखाई पड़ेगी । 


इसका उंदाहरण दिखाते हैं। तनृत्यजेव तस्करा वनगरू रझनाभिदंश- 
भिरम्यधीताम्‌ू'। इस' भन्त्र मे श्रग्तिमन्‍्थन' करने वाले बाहुओं की तंस्करों 
' "के साथ उपमा हैं। वाहू प्रशस्त उपमेय हैं। तस्कर चौर श्रप्रशस्त उपमान' 
हैं। इव के योग मे' उदाहरण हैं 


यथा के योग भे' लिखते हैं कि यथेति कर्मोपमा यथा बातः इत्यादि । 
यथा के योग में यह कर्मोपमा हैं। जंसे वायु, वन, समुद्र कम्पायमान होते 
वसे हे गर्भ ? तू भी काँपता हैं। 


अग्नि ये -आ्राजसा रुक्‍मवक्षस: । अ्रग्तिरिव ये मझतः वातासो न स्वयुव 
इत्यादि स्यल में -नकार -इवाथंक हैँ । 


निरुवतकारों के व्यास्यानों के अनुसार नत्र॒का श्रर्थ साहश्य वैदिक युग 
मे था ही बाद भे' लोक मे' भी नत्र॒ सांहश्य के श्रथ में प्रयुवत होने लगा । 
श्रत्राह्म ण भ्रादि उसके उदाहरण व्याकरण की परिभापा भी “न्रिव 
युक्‍तमन्यस॒हशाधिकरणे तथा हि शब्र्थगतिः । “अतुरश्चिहृदमानाद'” यहाँ 
चिद्‌ भ्रव्यय इवाथंक हैं। जैसे फितव से डरते सी तरह चतुर की 
गालियों से डरना चाहिए । 

“जार थ्रा भगम्‌” यहाँ “श्रा”” यह इवार्थक उपसर्ग हैं। जार की सहषः 
अंग हूँ । 
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मेष इति भूतोपमा | भेप इत्येषा भुतशब्देनोपमा । मेषों भूतोभियन्नय:। 
मेषो भूत: मेष इव अभियन्‌ आाहुत: श्रयः प्रातवानसि। मेष इस मस्‍्त्र से' 
भूत शब्द इवार्थेक है। मेषो भूतः अ्रर्थात्‌ मेष की तरह । 


रूपोपमा कां उदाहरण “(हिरणयरूप:”'हिरएय के समान रूप है। वर्णोपमा 
का उदाहरण हिरण्यवरा: हिरएय के समान वर्स है। 


व॒त्‌ का उदाहरण “ब्राह्मणवत्‌” “वृषलवत्‌” ब्राह्मण के सहश वृषल के 
सदहृश यहाँ सिद्धोपमा हैं। था का उदाहरण त॑ प्रत्वथा “'पूर्वथा” “विश्वथे- 
मथा । प्रत्न इवं, पूर्व इय, विश्व इंव, इम इव, यहाँ था उपमार्थक 
शब्द हैं । " 


इसके वाद नैघराटुक कारड़ के तृतीय अध्याय के चतुर्थपाद के आरम्भ 
मे लुत्तोपमा दिलाते हैं। यहां उपमावाचक शब्दों का उच्चारण नहीं , किया 
जाना ही लोप हैं। लुप्तोपपमा का मतलब यही हैं। वक्ता के श्रभिप्राय मे 
यहां तुलना साहश्य रहता हैं श्रतः श्रर्थात्‌ उपमा की जाती हैं । अतः इनको 
श्रथोपमा कहते हैं। ज॑से किसी की प्रशंसात्मक तुलना करनी होती हैं वहां 
यह तो नरसिंह हैं पुरुषव्याप्न हैं। ऐसी लुप्तोपमाएँ समास मे होतीं हैं । 

यह प्रयोग व्यवहार मे! लुप्तोपमा चल पड़ी थी और पाणिनि के समय 
में वही व्यवहार प्रचलित था। झतएवं इसी आशय के अनुसार गैदिक 
व्यवहार एवं लोक व्यवहार के प्राशस्त्य तथा बाहुल्य को देख कर ही भाषा 
तत्ध के परम मर्मज् मह॒षि पाणिनि ने सूत्र बनाए। उपमितं व्याप्रादिभि: 
सामान्याप्रयोगे। साधारण घर्मं का जहाँ प्रयोग नहीं किया जाता हैं वहां 
उपमेय का व्याप्नादि के साथ समास होवे। उपमेय का उपमान के साथ 
समास हो ऐसा सामान्यतः समास का प्रन्वाख्याव नहीं करके व्याप्रादि 
विशेष के साथ समास का श्रनुआासन करते हैं। यह आचार्य प्रवृत्ति ज्ञापन 
करती हैं कि वेदिक व्यवहार तथा प्राचीन निरुक्‍तकारों का व्याख्यान एवं 
लोक व्यवहार तथा कवि समय प्रसिद्धि ही ऐसी हैं कि वाचक लुप्तोपमा का 
स्थल समास ही हैं। वाक्य मे रूपक होता हैं यह वात भअर्यात्‌ सिद्ध हो गयी। 

दूसरा सूत्र भी “उपमानानि सामान्यवचने:” साधारण घम्वाचक 
शब्दों के साथ उपमानत का समास हो । यह भी समासगत ही वाचक लुप्तीपमा 
का प्रचार था । इसी का संकेत करता हैं। सिद्धान्त यही है। फिर कहीं 
व्यभिचार भी दिखाई देता है तो उसका यही उत्तर हैं कि “स्वतन्त्रेच्छस्य 
नियोगपर्यनुयोगी न भवतः” स्वतन्त्र के लिएं शआाज्ञा वगैरह का कोई मूल्य 
नहीं है। 
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इस तरह बेदिक युग में भ्री अलंकारों का लक्षण प्रशयन प्रतीत होता 
है । उसके बाद लोक में भी अन्य ग्रस्थों के प्रप्राप्य होने पर प्रथम आचायें 
भरतमुनि हैं। 


बेदों की ऋचाओं में श्रलंकार 
कुछ वेदों की ऋचाश्रों में भ्रल्ंकारों का दिग्दशंन कराएँंगे। जिससे यह 
ज्ञात हो जाएगा कि शअलंकारों का प्रयोग वहुत पहले से ही है केवल 
“इदमित्यम्‌” इस प्रकार का यह अलंकार है. ऐसा नाम स्वरूप लक्षण भेद 
भ्रभेद एवं उपभेद का विस्तार धीरे-धीरे श्राचार्यो ने कैसे किया । 


त्दिष्णो: परम पद सदा पद्यन्ति सुरयः दिवीव चक्ष राततम्‌ ऋऋक १२२२० 
पिहा इव भा नदत्ति प्रवेतलः पिशा इव सुधिशः विश्ववेदस | ऋछ १६४८ 


अयम्बक॑ यजामहे सुगन्धिं पुष्टिवद्धंसस्‌ 
उवस्किसिव बन्धनान्मृत्योमु'क्षीय मामुतात्‌ | यजुर्वेद ३३६० 
प्रबोध्यग्ति: ससिधा जनानामति धेदुमिवायतती मुखासम्‌ 
यद्वाह॒व प्रवप मुज्जिहाना: प्रमानवः सिख्रते नाकमच्छ॥। साम १॥८११० 
प्रयमृुते समतसति ऋ्षोत इव गर्भघिस्‌ वचसाच्चि्च श्रोहसे । श्रथर्व कांड २० 
इनमें उपमा अलंकार है । 
तत्वायाप्ति ब्रह्मणा वन्दमानस्तदाश्ास्ते यजमानों हविर्भिः 
प्रहेलमानों वरुणो ह बोध्युरुश समान श्रायु: प्रमोषी: | फर्क १२४११ 
यहाँ उदात्त अश्र॒लंकार है । 
त्वं विश्वस्य मेघिरे दिवंचा ग्मइच र/जसि | 
संयामनि प्रतिश्रुधि: | फ्कू १२५२० 
इसमें पर्याय अ्र॒लंकार है । 
यत्र बाणा: सम्पततन्ति कुमारा विशिखा इच । यजु: १४८ 

यहाँ पुनरुक्ततदाभास भौर उपमा है प्रतः शब्दायोलेकार की संसृष्टि है। 
शान्नो देवीरनीएये शप्तो मवतु पीतये 
इांंयोरभिस्नवन्तु न: । साम १३३ 

यहाँ लाटानुप्रास है 
आत्मान रेबिन विद्धि, शरोरं रथमेव तु । फठोप १३ | यहाँ रुपक है । 
ही सपा सयुजा सपाया समान॑ चक्ष परिपस्चजाते | 


तयोरेष: पिप्य् स्वाइति प्रनगमप्नन्योर्ण मचाफशी ति । मुसग्डकफोप ३॥१४ 
, यही रपशातिशयोक्ति 8 ॥ 
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अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बहची: प्रजा: सृजभावां सरूपा: 

अजो होको जुबवसाणो नुशेते जहात्येनां भुक्तमोगामजोन्य: | इवेताइप ४५ 
यहाँ भी रूपकातिशयोक्ति है। 
वाग्वे तेज: | शतपथब्राह्मण । यहाँ रूपक है ! 


१--भरतमुनि ४--अ्रल्ंकार 


भरत मुनि ने अपने नाट्य शास्त्र में उपमा, रूपक, दीपक और यमक 
ओ चार श्रलंकार लिखे हैं। जिनमें शब्द में रहने वाले अलंकार का निर्देश 
किया कि दाब्दों का श्रस्यास ही यमक है। श्रर्थात्‌ बाकी श्र॒त्ंकार श्र्थ 
के हैं । 


२--अ्रग्निपुराण १९--अलंकार 


अग्नि पुराण में भगवान्‌ व्यास जी ने श्रग्ति के द्वारा उपदेश दिलवाया 
है । उसमें शब्दालंकार ३ बतलाएं हैं। भअनुप्रास, यमक ( श्रव्यपेत तथा 
सब्यपेत ) और चित्र । चित्र के प्रश्न, प्रहेलिका, गुप्त, च्युत, दर, चयुतदत्त 
एवं समस्या ये सात भेद दिये हैं । इसी में कमल, मुरज, खड्ग बन्धों का 
'समावेश करके दुष्कर शब्द से भी कहा है । 
'झर्थालंकार ८ 

१--स्वरूप, । नामान्तर स्वभावोक्ति ) इसके निज भ्रौर आगन्तुक दो 
भेद है। २--साहइय, इसके उपमा १ रूपके २ रसहोक्ति ३ अ्र्थान्तरन्यास 
४ भेद हैं। ३--उस्प्रक्षा । ४--अतिशयोक्ति, इसके संभव और असंभव दो 
भेद हैं। ५-विज्येपोक्ति ६--विभावना ७--विरोध ॥ ८+-हैतु, इसके 
कारक और ज्ञापक दो भेद हैं। 


अआब्द और श्रर्थ उमय के श्र॒लंकार 


प्रशस्ति १, कान्ति २, ओऔचित्य ३, संक्षेप ४, यावदर्थता ५ अभिव्यक्ति 
६, से “पडभेदास्तस्य जाग्रति” उसके भेद वतलाए हैं। परन्तु ये गुण ही हो 
सकते हैं, इनमें श्रलंकार का स्वरूप नहीं मालुम पड़ता ! 


१ समाधि, २ आ्राक्षेप, हे समासोक्ति, ४ अपक्ल ति, ४ पर्यायोक्त--ये 
पांच श्रलंकार उभयगत लिखे हूँ । ३ शब्दगत, ११ अर्थगत्त एवं ५४ उभय- 
गत--इस तरह १६ अलंकार अग्निपुराण में बतलाएं हैं, लक्षण भी 
लिखे हैं । 


[ ६२ ] 


३-विरुपुधर्मोत्तर-उपपुराण--१ ८श्चलंका र 
शब्दगत दो अलंकार १ श्रनुप्रास और २ यमक। अथंगत १ रूपक, 
२३ रूपकाभ्यधिक, ३ व्यतिरेक, ४श्लेप, ५ उत्प्रेक्षा, ६ प्रर्थान्तरन्यास, 
७ उपन्यास, ८ विभावना, € अतिशयोक्ति, ११ यथासंख्य, १२ विश्वेषोक्ति, 
१३ विरोध, १४ निन्‍्दास्तुति २, १५ निदर्शन और १६ श्रतस्वय। इस 
तरह कुल मिलाकर १८ अलंकार यहां हैं । 


४--भट्ठि काव्य--३८ अलंकार 


आ्रांचायं भट्टि ले यधापि कोई लक्षण ग्रत्थ नहीं लिखा है किन्तु श्रीराम- 
चरित वरणनात्मक भट्टिकाव्य लिखा हैं । हमने उसका एक-एक श्रक्षर पढ़ा है 
बयोंकि हमारी परीक्षा में उस समय था। उसमें ३ कारड हैं १ तीसरे भ्रसन्न 
काणड के १० वें सर्य की टीका जयमंगला में आचार्य मंगल ने अ्रलंकारों 
का निर्देश किया है | वे झ्लंकार संख्या में ३८ हैं । 


विशेष वक्तव्य 


भ्रलंकारों के विपय में भरत मुनि ने बड़े संयत्त भाव से उल्लेख किया । 
४ ही श्रलंकार लिखे हैं ॥ उनसे पहले वेदों में, उपनिपदों में, ब्राह्मणों में एवं 
झ्ाधुनिकों के द्वारा परिज्ञात एवं निर्णात कितने श्रलंकार भरे पड़े हैं, जिनका 
कुछ निर्देश हमने ऊपर किया है । - 


श्रम्तिपुराण में चित्र के भेदों में जिन प्रहेलिका समस्या वगैरह का उल्लेख 
किया है, उनका कुछ निरूपण रुद्रटाचार्य तथा भोज ने श्रपने ग्रस्थों में 
किया । कितु भ्रन्य किसी ने नहीं किया । किंतु ये दोनों प्रहेलिका एवं समस्या 
साहित्य संसार में प्रावाल वृद्ध वनिता में प्रसिद्ध है और भ्लंकार रूप में 
इनको कोई नहीं मानता है । क्रीडोप्योगी माना है । साहित्य दर्पंणकार ने 
तो प्रहेलिका फो काव्य ही नहीं माना है। उनके न मानने का कोई तथ्य 
नहीं है । केवल कुछ कह दिया है। प्रहेलिका भी खूव रस वाले काव्य है । 
इसी तरह विन्दुच्युतक, श्रदारच्युतक, विन्दुदत्तक, अक्षरदत्तक भी भेद हैँ । ये 
सब दुष्कर नाम से भी संगीत हैँ । 


नादयशास्त में शरसंकारों के लक्षण उदाहरण दिये हूँ । भ्रश्निपुराण में 
साम झोौर सक्षण दिये हूँ, विष्णु घर्मोत्तर में केवल नाम दिये हैं। 


[ €रे ॥ 


भामह ने नाम, लक्षण एवं उदाहरण दिये हैं । इसके बांद॑ संभी श्रांचार्यी' क्र 
ने यही क्रम अपनाया है। उपमा अलंकार को सभी ने * माना है कितुं विष्णु- 
धर्मोत्तर में इसका उल्लेख नहीं है । भरत की भ्रपेक्षा पुराण, उपपुराणों में ' 


“अनुप्रासादि १६ अलंकार अधिक हैं। रेखांकित श्रलंकारों को एंक दूसरे 


पुराण ने नहीं लिखा है। कुछ को दोनों ने माने हैं।' 
४--भामह-हेपं 


१--अनुप्रास हे (आपनागरानुप्रास, ग्राम्यानुप्रास; लॉटीयॉनुप्रेस)/ ३-- 
थमक, ३--रूपक, ४>--दीपक, ५--उपमा, ६-प्रेयः, ७---रसवत्‌, '८ं-- 
ऊर्जस्वि, ६--पर्यायोक्त, १०--ससाहित, ११--उद्ात्त, १२--हिलए, १६--.. 
अपहनुति, १४--विशेषोक्ति, १५--विरोध, १६--तुल्ययोगिता, १७-अप्रस्तुते- 
प्रशंसा, १८-व्याजस्तुति, १६-निदर्शना, २०-उपमारूपक, ई १-उंप॑मेयोपमा, 
२२--सहोक्ति, २३--परिवृत्ति, २४--ससनन्‍्देह, २५--अ्रनन्वय, २६--उत्प्रे- 
क्षावयव, २७--संसृष्टि, २८--भाविकत्व, २६--श्राक्षेप, ३७ श्रर्थान्‍्तरन्यास, 
३१--व्यतिरेक, ३२--विभावना, ३३--समासोक्ति, ३४-अतिशयोक्ति 
(अतिशयोक्ति या वक्रोक्ति एक ही चीज है। इस वक्रोक्ति के न होने से हेतु, 
बैशक्षम, लेश को अलंकार नहीं माना है), ३५--यथासंख्य, ३ ६--उत्त्रेक्षा, 
३७--स्वभावोक्ति (इसको भी किसी ने श्रलंकार माना है ऐसा कहने का 
श्रथे है इनके मत में यह झ्लंकार नहीं है ।), ३८--आ्राशीः । यहाँ अग्निपुराण 
सम्मत शब्दालंकार चित्र तथा श्रर्थालंकार हेतु एवं समाधि छोड़ दिये गये हैँ 

झौर २० अलंकार उसके अपेक्षा श्रधिक माने हैं । 
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५--दणडी-३७ 

१--अनुप्रास, २--यमक, ३--स्वभावोक्ति या गति, ४--उपमा (३१ 
भेद), ५--रूपक (२० भेद), ६-दीपक (७ भेद), ७--आवूलि ३ (दीपक 
का रूपांतर,) ८--आक्षेप (२४ भेद), ६--्र्थान्तरन्यास ८, १०--व्यतिरेक 
, 59 ११-विभावना, १२--समासोक्ति ३, १३-अ्रतिशयोक्ति ३, १४-- 
,उस्मेक्षा, १५--हेतु, १६--सूक्ष्म, १७--लेश, १८--क्रम, १ €-प्रेय, २०--- 
'रसेवत, २१-ऊर्जस्वि, २२-पर्यायोक्त, २३--समाहित, २४--उदात्त, 
२४--अपहनुति, २६--शिलिप्ट १०, २७--विश्वेषोक्ति, २८--तुल्ययो गिता, 
२६--विरोध, ३०--अप्रस्तुतप्रशंसा, ३ १-व्याजस्तुति, ३२--निदछ्ना, 
रै३े--सहोक्ति, ३०--परिवर्ति, ३४--बआलाजश्षीः, ३६--संकीर्णे या संसृष्टि, 


[ छड ] 


३७--भाविक | झअननन्‍्वय ससन्‍देह का उपमा में, उपमा रूपक का रूपक में, 
उद्प्रेक्षावयव का उ्प्रेक्षा में अन्तर्भाव किया है। भामह ने इनकी पृथक अलंकार: 
माना है। शझ्रावुलि एवं क्रम ये दो नये अलंकार माने हैं। भामह ने हेतु, 
सूक्ष्म एवं लेश को बक्रोक्ति न होने से छोड़ दिया था, उनको यहाँ 
माना है श्ौर भामह स्त्रीकृत उपमेयोपमा एवं वथासंख्य को छोड़ दिया है । 


६>वामन --३२ 


१-यमक, २-पअ्रनुप्रास, ३-उपमा, ४-प्रतिवस्तु, ५-समासोक्ति, ६- 
श्रप्रस्तुतप्रशंसा, ७-अपक्नू ति, 5८-छपक, ६-श्लेप, १०-वक्रोक्ति, ११-उ्प्रेक्षा, 
१२-अतिशयोक्ति, १३-सन्देह, १४-विरोध, १५-विभावता, १६-प्रनन्व4,. 
१७-उपमेयोपमा, १८-परिवृत्ति, १६-क्रम, २०-दीपक, २१-निर्दर्शना, 
२२--अ्र्थान्तरन्यास, २३-व्यतिरेक, २४-विशेषोक्ति, २५०व्याजस्तुति, २६- . 
व्याजोक्ति, २७-तुल्ययो गिता, २५-पआ्राक्षेप, २९-सहोक्ति, ३०-संसृप्टि, ३१- 
उपमारूपक और ३२-उत्प्रेज्ञावयव । 


भागमह, दरडी एवं उद्भठ ने जिसको शिलप्ट लिखा उसी को वामन ने 
इलेप कहा तब से इलेप नाम चल गया । ससन्देह भी आज सनन्‍्देह नाम से 
चल पड़ा है। प्रतिवस्तूपमा का ही नाम इसने प्रतिवस्तु दिया है। भामह 
के उपमारूपक तथा उस्प्रेज्ञावयव को संयृष्टि के भेदों में परिगरित किया है । 
भामह, दण्डी एवं उद्धठ के सम्मत प्रेय १-रसवत्‌, २-ऊर्जेस्वि, ३-पर्या- 
योक्त, ४-समाहित, ५-उदात्त, ६-भाविक, ७-यथासंस्य, ८-स्वभावोक्ति, 
६-पआ्राशी: को केवल दणडी के झावृत्ति हेतु सूक्ष्म एवं लेश को, केवल उद्धूट 
के पुनरुक्तददाभास, छेकानुप्रास, लाटानुप्रास, अनुप्रास की हे वृत्तियों को 
तथा हृष्ठांत को नहीं माना है | केवल वक़ोक्ति एवं व्याजोक्ति दो नये भ्रल॑कार 
कल्पित किये हैं । 


यथा च गौरणस्पायंस्थालंकारत्वं तथा लाक्षरिकस्थापीनि दर्णयितुमाह। 
सादश्यान्नक्षणा वकोक्ति: | एतत्स्वलीय निर्देश से मादुम पड़ता है. कि गौणी 
लक्षणा भिन्ना है और साहस्य से होने वाली लक्षणा शुद्धा है। आज 
के साहित्य जगत्‌ में इसका उल्नटा हो गया है। इस तरह नाम के साम्य से 
यह नहीं समझना चाहिये कि जो सक्षगस्थ एक ने बतलाया दूसरे ने बद्दी 
चतजाया है उत्तरोत्तर बड़ा भेद हो गया है। यह तो हमने संवेश्त कार दिया 
है। इसी तरह रूपक भौर इलेप में नी अभेदारोप माना है कितु श्लेप में 
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अनेकोपका रिसकृदुच्चारणरूप तनन्‍त्र से धर्मी का उच्चारण करने से इलेष होता 
है। बिना तनन्‍त्र के रूपक हैं। “दीपरसत्वं कान्ति:” इस श्रथंगत कांति गुण 
का सम्दन्ध रसों के साथ निरूपण किया है । रस एवं गुणों का परस्पर सम्बन्ध 
यहां से ही शुरू हुआ और रसादिको को अंग बनाकर अलंकार नहीं माना है । 
जैसा कि औरों ने माना है। इन्होंने सभी श्रलंकारों को उपमा का प्रपंच 
माना हैं जैसे--एभिनिदशं ने: स्वीयें: परकीयेश्च पुष्कले:। शब्दवेचित्य- 
गर्भेयमुपमैव प्रपंचिता । इन अपने तथा दूसरों के दृष्टातों से उपमा का ही 
प्रपंच ये सब अलंकार हैं इसका कारण शब्दों की विलक्षणता है। 


प-उद्धट- ४१ 


१-पुनरुक्ततददाभास, २-छेकानुप्रास, ३-अनुप्रास, ४-लाटानुप्रास, ५- 
रूपक, ६-दीपक, ७-उपमा, ८-प्रतिवस्तृपमा, ६-श्राक्षेप, १०-प्र्थान्तरन्यास, 
११-व्यतिरेक, १२-विभावना, १३-समासोक्ति, १४-अतिजयोक्ति, १५- 
यथासंख्य, १६-उत्प्रेक्षा, १७-स्वभावोक्ति, १८-प्रेयस्वत्‌, १६-रसवत्‌, २०- 
ऊर्जेस्वि, २१-पर्यायोक्त, २२-समाहित, २३-उदात्त, २४-श्लिष्ट, २५- 
अपक्लू ति, २६-विशेषोक्ति, २७-विरोध, २८-तुल्ययोगिता, ३०-व्याजस्तुति, 
३१-विदर्शना, ३२-संकर, ३३-उपमेयोपमा, ३४-सहोक्ति, ३५-परिवृत्ति, 
३६-ससन्देहू, ३७-अभ्रवन्वय, ३८-संसृष्टि, ३६-भाविक, ४०-काव्यहेतु भ्रौर 
४१-काव्यदृष्टांत । 

उद्धूठ ने काव्यहष्टांत जो आश्रौजकल हृष्ठांत नाम से व्यवहृत है और 
पुनरुक्तवददाभास नये अलंकार माने हैं। श्रनुप्रास में भी छेकानुप्रास ओर लाठा- 
नुप्रास नाम वंदला है । उपनागरिकादि वृत्तियों का संकेत एवं लक्षण लिया 
और शअनुप्नास के उपयोगिनी दृत्तियां हैं यह भी कहा । किंतु वृत्यनुप्रास यह 
नाम करण नहीं किया । बाद में मम्मट ने वृत्त्यनुप्रास नामकरण किया । 
यथासंख्य एवं संकर नये हैं। भामह एवं दरडी के निरदर्शना की जगह 
विदर्शंना नाम जानबवूक कर लिखा है, उसका अर्थ भी बतठलाया है। 
भामह दरडी सम्मत आश्यी: को छोड़ दिया हैं। भामह के उपमारुपक, 
उपमेयोपमा, उत्प्रेक्षावयव को और दरडी के सूक्ष्म, लेश एवं क्रम को छोड़ 
दिया है । दण्डी का हेतु भी यहां काव्यहेतु नाम से निर्दिष्ट है। यही काव्य- 
लिग नाम से वाद में व्यवहृत हुआा है। सर्वालंक्नारिक सम्मत यमक का 
जपदेश झापने नहीं किया है। वामन स्वीकृत प्रतिवस्तु को ही प्रतिवस्तुपमः 
ताम दिया है। 


| ६६ १ 
६--रुद्रंट--मुख्य संख्या ५४ मिश्चित संख्या ७३ 


रुद्रट ने अपने काव्यालंकार में ५ झब्दालंकार में--१-वकोक्ति, २- 
प्रनुप्रास, २े-यमक, ४-इलेप और ४५-चित्र | ( जिस वक्रोक्ति को वामन ने 
भ्र्थालेंकारों में परिगणित किया था, रुद्रट ने उसको भिन्न रूप से शब्दालंकारों में 
माना है। ) ४ अर्थालंकार-- १-वास््तव, २-ओऔपम्य, ३-अतिशय और ४- 
इलेप माने हैँ । इन्ही चारों के ही प्रपंच अन्य श्रलंकार हैं। जैसे वास्तव के 
सहोक्ति बगैरह २३ भेद हैं, श्रौपम्य के उपमा वगैरह २१ भेद हैं, अतिंशय के 
पूर्व वगैरह १२ भेद हैं, श्र्थेशलेप के १० भेद हैं. ( दरदी के माने हुए १० 
भेदों को यहाँ भी स्वीकृति मिल गई है ) और संकर के दो भेद हैं। इस 
तरह ५, २३, २१, १२, १० एवं २-कछुल योग ७३ हैं। वे क्रमश: 
ये हैं: 

वास्तव के २३--१--सहोक्ति १, २-समुच्चय २, ३-जाति, ४-यथासंख्य, 
भ-भाव ०, ६-पर्याय, ७-विपम ०३, ८-अ्रनुमान ०, ६-दीपक, १०-परि- 
कर ०, ११-परिवृत्ति, १२-परिसंस्या ०, १३-हेतु ४, १४-कारणमाला ०, 
१५-व्यतिरेक, १६-अन्योच्य ०, १७-उत्तर ० ५, १८-सार ०, १६-सूक्ष्म, 
२०-लेश, २१-अवसर ०, २२-भीलित ० और २३-एकावली ०१ 

श्रौपम्य के २९--१-उपमा, २-उत्प्रेक्षा ६$ ३-रूपक, ४-अपक्षे..ति, 
५-संशय, ६-समासोक्ति, ७-मत्त ०, ८-उत्तर ० ५, ६-अन्योक्ति, १०-प्रदीप ० 
१, ११-प्र्थान्तरन्यास, १९-उभयन्यास ०, १३-आआंतिमान्‌ ०, १४-नश्नाक्षेप, 
१५-प्रत्यनीक ०, १६-हप्टांत, १७-पूर्व ० ७, १८-सहोक्ति १, १६-समुचय 
२, २०-स्नाम्य ०, २१-स्मरणा ० । 

तिशय के १९-१--पूर्व ० ७, २--विशेष ०, ३--उत्प्रेक्षा ६, ४--- 
विभावना, ५--तदगुण ०, ६--अधिक ०, ७--विरोध, ८ विषम ०३, ६» 
प्रसंगति ०, १०--पिहित ०, ११--ब्याघात ०, १२--हेतु ४१ 

इलेप के १०-१-पअ्रविशेष, २--विरोध, ३-अधिक, ४-वक्त, ५-- 
व्याज, ६--उक्ति, ७--अ्रसंभव, ८--प्रवयव, &-तत्व, १०--- 
विरोधामास । 

संक्र के २--१- संकर, २--संलृष्टि । 

इलेप को यहाँ लंतार शोर प्रधलिंगार दो हुप दिये हैं शिमको 

_ आादाया ने कंदल झखोलागर क्वू माना दुसमा बाद परदता 
आाभायों ने शेप के दो रूप मानने झुझे कर दिये । चिघ्रालंकार को झग्नि- 
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पुराण स्वीकृत पथ से मान्यता दे कर पूर्ववर्ती भाभह आदि से बढ़ 
गये हैं । 


यहाँ उपरिनिरदिष्ट ७३ संख्या में से शब्दगत तथा अश्रथ॑ंगत ब्लेष को एक 
मान कर, तथः भ्रथंगत १० इलेषों को भी एक मानकर ११ भेद निकाल देने 
तथा संकर के दो भेद तिलतण्डुल न्याय तथा क्षीरतीर न्‍याय को भी एक 
मानकर, एक झ्ौर भेद को निकाल देने भर सहोक्ति, समुच्चय एवं उत्तर को 
वास्तव के भेदों में तथा औपम्य के भेदों में, तथा विषम एवं हेतु को वास्तव 
एवं ग्रतिशय के भेदों में, तथा उत्प्रेक्षा एवं पूर्व को औपम्य एवं श्रतिशय के 
श्षेदों में दो-दो स्थानों में गिना गया है जो ७ भेद होते हैं, इनको भी निकाल 
देने से बाकी संख्या ५४ होती है + 


वक्रोक्ति एक नया अ्रलंकार दाव्दगत माना है। वामन का वक्रोक्ति इससे 
भिन्न हैं। शब्दगत इलेष वर्णांपदादि भेद से झ्राठ प्रकार का तथा श्रथ॑ंगत इलेप, 
श्रविशेष, विरोधादि भेद से १० प्रकार का लिखा है यह एक दम नई कल्पना 
है। झ्राइ्चय है कि सलेष के शब्दगत झाठ भेद श्राज भी प्रचलित हैं। प्र्थ- 
गत १० भेद श्राज स्वष्त हो गये हूँ। श्रर्थात्‌ परवर्ती किसी भी झाचायें 
मम्मट प्रमृति ने उल्लेख नहीं किया | इस तरह श्रथंगत इलेष एक ही प्रकार 
का रह गया । 


प्र्थालंकारों के वर्गीकरण की प्रक्रिया भी भिन्न है। भागभह ने जिस 
श्रतिशयोक्ति (दूसरा नाम वक़ोक्ति है) को (को5लंकारोइ्नया विना) सब 
झलंकारों की जननी कहा है क्योंकि उसके बिना श्रलंकार ही कंसा ? उसको 
इस वर्गीकरण द्वारा कतिपय सामान्य पझलंकारों की ही- जननी है, सिद्ध किया 
है । दीपकालंकार में साम्य का रहना झ्रावश्यक नहीं है, इसको सिद्ध किया 
हैं भ्ौर मत, उत्तर, भ्रर्थान्तरन्यास॒ जिनकी साम्य के बिना भी स्थिति हो 
सकती है उसको झ्पम्य में परिगरित किया और उदाहरण एवं लक्षणों के 
द्वारा औपम्य का प्रदर्शन भी किया । पद्धति आइचयंपूर्ण एवं विद्वतापूर्णा 
है-। अलंकार विषय में काव्यप्रकाश के निर्माण में आचाय॑ं मम्मट के लिए 
प्रधान सहायक यही ग्रन्थ मालूम पड़ता है। वृत्त्यतुप्रास का स्वरूप दिखलाते 
के लिए केवल उद्ध॒टाचार्य की आविष्कृत वृत्तियों का.आश्रय लिया है, वाकी 
तो इसी रुद्रट काव्यालंकार के उदाहरण भरे पढ़े हैं । शब्द श्लेप आठ प्रकार 
का यहाँ ही से लिया है । 


पूर्णवर्ती श्राचार्य भामहादिसम्मत कतिपय श्रलंकारों को त्याग दिया है 
जैसे ऊपर में दिखाए हुए अलंकारों में जहाँ-जहाँ बिंदु का संकेत है वे २७ 
छ 
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अलंकार नये माने गये हैं। १--भाविक, २--निंदर्शेन, ३--उपमेयोपमा, 
४--आवृत्ति, ५--आशीः, ६--रसवत्‌, ७--श्ेय, प--ऊर्जस्वि, £--समाहित 
१०--उदात्त, ११--छेकानुप्रास, १२--लाटानुप्रास, १३--४नरक्तवदाभास, 
१४--प्रतिवस्तूपमा, १५--उपमाह्पक, १६-अनन्चय, १७--क्रम, १८-- 
व्याजोक्ति और १६--तुल्ययोगिता ये श्रलकार त्याग दिये गये हैं। ओऔरों ने 
पर्यायोक्त, इन्होंने (रुद्रट मे) पर्याय चाम दिया है । उपनागरिकादि तीन बृत्तियों 
को त्याग कर मधुरा, प्रौढ़ा, परुषा, ललिता, भद्रा नामक पांच वृत्तियां मानी 
हैं। नया स्वरूप है | 


१०--महाराज भोज-७२ ४ 


भहाराज भोज ते अपने सरस्वत्ती कश्ठामरण में ७२ ग्रलंकार लिखे हैं । 
२४ शब्दगत, २४ अर्थगत और २४ उभयगत 4, 


शब्दगत-१--जाति, २-गति, ३---रीति, ४--बृत्ति, (--छाया, ६-- 
मुद्रा, ७--उक्ति, प-युक्ति, &--भस्िति, १०-गुम्फना, ११--शय्या, 
१२--पढिति, १३-यमक, १४--श्लेप, १५--अनुप्रास, १६--चित्र, १७० 
चाकोबाब्य, १८--प्रहेलिका, १६--ग्रूढ़, २०--प्रश्नोचर, २१--श्रध्येय, 
२२--पश्रव्य, २३-प्रेक्वा, २४-भभिनीति । 


श्रथंगत--१-जाति, २-विभावना, ३-हेतु, ४-प्रद्देतु, ५-सृक्ष्म, ६- 
उत्तर, ७-विरोध, ८-प्म्मव ६-अन्योन्य, १०-परिवृत्ति, ११-निदर्शना, 
१२-मेद, १३-समाहित, १४-पअंति, १५-वित्तक, १६-मी लित, १७-त्मृति, 
१८-भाव, १६-प्रत्यक्ष, २०-प्रनुमान, २१-प्राप्वक्षन “प्रागम”, २२-उप- 
मान, २३-अर्थापत्ति, २४-प्रमाव (प्रनुपलब्धि) । 


उमयगत-१--उपमा, ३--रूपक, ३--साम्य, ४--संशय, ५--अ्रप- 
हृ,ति, ६--समाधघि, ७--तमासोक्ति, प--उद्प्रेक्षा, ६---अ्रप्रस्तुत प्रद्मांसा, 
१०--उुल्ययोगिता, ११--उल्लेख, ११--सहोक्ति, १३--समुचय, १४-- 
आक्षेप, १५--पअर्थान्तरन्यास, १६--विशेष, विद्येपोक्ति, १७--परिष्कृति, 
परिकर, १८--दीपके, १६--फक्रम, २०--पर्याय, २१--अतिशयोक्ति, २९-- 
इलेप, २३--माविक, २४---संसृष्टि । 


भोज के द्वारा भणीत यह प्रतकार विध्रान कुद्ध विलक्षणता रखता हुप्ता 
भी काव्यप्रकाशादि की तरह सहृदय पाठकों के परमोपकारी नहीं हुप्ता। 
तथापि संग्राह्म भव्य है | यहाँ वेदर्मी बगेरह रीतियों और मौश्िकी प्रभृत्ति 
वृल्ियों को भी प्रतंकार मान लिया हैँ | उपमा एवं रूपका वगैरह उभया- 
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ललंकार माने हैँ । श्राप्त वचन या आगम प्रमाण जो कि शब्दरूप है उसकी 
"नी प्रर्थालंकार माना है। श्रव्य, प्रेकष्य काव्य को भी प्रलंकार माना है । 
अभिनय, आंगिक, वाचिक, झाहाथिक (वेषभूषा) एगं सारत्विक, अ्नुकरण 
'को भी श्रलंकार मानना आदि-ग्रादि विलक्षणताएँ हैं । 

शब्दगत २४ शअलंकारों में १--यमक, २--श्लेष, ३-अनुप्रास, ४-चित्र, 
-प्रहेलिका एवं ६-मगरूढ़ (इसको ग्रुत श्र गृढ़ नामों से भ्रग्निपुराण में 
लिखा है) प्रहेलिका को चित्र के भेदों में लिखा है भ्रग्निपुराण ने, भोज ने 


इसको पृथगलंकार लिखा है) इन ६ अलंकारों के सिवाय १८ अलंकार नवीन 
लिखे हैं । 


अरथंगत २४ अलंकारों में ये १० श्र॒लंकार नवीन माने हैं। शेष १४ 
अलंकार प्राचीन ही हैं :---१--अ्रहेतु, २-सम्भव, ३-भेद, ४-वितक, ५-- 
प्रत्यक्ष, ६-अनुमान, ७--आगम, ८-उपमान, ६-प्रर्थापलि और १०-ग्भाव 
अन्तुपलब्धि । 


उभयगत २४ श्रलंकारों में एक उल्लेख अलंकार नवीन है, बाकी २३ 
भ्रलंकार प्राचीन ही हैं । 


११--भाचायें मम्मठ--७४ 


भ्राचा्यं मम्मट ने अपने काव्य-प्रकाश में शब्दालंकार ( १-वक्रोक्ति, 
२-अनुप्रास, ३-यमक, '४-श्लेष, ४-चित्र और ६- पुनरुक्तवददाभास) माने 
हैं । एक पुनरुक्तददाभास जिसको उद्भट ने विशुद्ध शब्दालंकार माना हैं 
,उसको इन्होंने शब्दालंकार भी माना है झ्ौर शब्दार्थोभयालंकार माना है । 


१०रसवत्‌, २-प्रेय, ३-ऊर्मस्वि श्रौर ४-समाहित इन प्राचीनसम्मत 
'चार को तथा १-भावोदय, २-भावसंधि, ३-भावशवलता इन श्रर्वाचीन 
'श्य्यकादिसम्मत तीन को ग्रुणीृत व्यंग्य के भेदों में स्वीकृत करते हुए 
अलंकारों में गरिणत किया है एते च रसवदाद्यलंकारा:। ये रसवत्‌ वगेरह 
“अलंकार हैं । 

अ्रंगत-- १-उपमा, २-अनन्वय, ३-उपभमेयोपमा, ४-उद्प्रेक्षा, ५- 
"ससनन्‍्देह, ६-रूपक, ७-अ्पहक्षति, प-श्लेप, ६-समासोक्ति, १०-निदर्शना, ११- 
अप्रस्तुत प्रशंसा, १२-दृष्टान्त, १३-दीपक, १४-तुल्ययोगिता, १५-व्यतिरेकः 
१६-पआ्राक्षे प, १७-विभावना, १८-विशेषोक्ति, १६९-यथासंल्‍्य, २०-अ्र्थान्त र- 
ज्यास, २१-विरोध, २२-स्वसावोब्ति, २३-व्याजस्तुति, २४-सहोवित, 
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२५-बविरोक्ति, २६-परिवृत्ति, २७-भाविक, र८-काव्यलिंग, २६९-पर्या-- 
थोक्त, ३३७उदात्त, ३१-समुचय, ३२-पर्याय, ३३-अनुमान, ३४-परिकर,. 
३५-व्याजोवित ३६-परिसंख्या, ३७-कारणमाला, ३८-अ्रन्योन्‍्य, ३६९- 
उत्तर, ४०-सूुक्ष्म, ४१-सार, ४२-श्रसंगति, ४३--समाघधि, '४४--सम,,. 
४५--विपम, ४६--अश्रधिक, ४७--प्रत्यनीक, ४८---मी लित, ४९-- एकावली,.. 
५०--स्मृति; ५१--अ्रान्तिमानू, ५२--प्रतीप, ५३---सामानन्‍्य, ५४--विशेष, 
४५४--तदू गुण, ५६--अ्रतद्गुण, ५७--व्याघात, ५८--संसृष्टि, ५६--संकर,. 
६०--श्रतिशयोक्ति, ६१--प्रतिवस्तृपमा । 


यहाँ मम्मठ ने १--विनोक्ति, २--पर्याय, ३--सम, ४--सामान्य एद॑ट 
५--अ्रतदगुण ये पांच भ्रलंकार नवीन लिखे हैं। मालादीपक नया भ्रलंकार 
नहीं है क्‍योंकि “तन्मालादीपकं मतम्‌” द्वितीय परिच्छेद, १०८ इलोक- 
काव्यादर्श में दरडी लिख चुके हैं। प्रमाणों में जो प्रनुमान है उसको: 
अलंकार नहीं माना है किन्तु उद्भट ने काव्यहेतु नाम से जिसको लिखा है,. 
उसी को इन्होंने प्रमुमान नाम से लिखा है । 


१२ रुय्यक ८२ 
श्राचाव रु्यक ने अलंकारसूत्र या श्रलंकारसवेंस्व लिखा है। वस्तु एकः 
ही है। सूचर रुग्यक निर्मित है, वृत्ति मंखुक निभित है । 
शब्दालंकार--१--पुनरुकतवदाभास, २-छेकानुप्रास, ३--दवत््यनुप्रास,. 
' ४--यमक, ५--लाटानुप्रास, ६--चित्र । 
झर्थालंकार--१-उपमा, २--प्रनन्वय, ३--उपमेयोपमा, ४--स्मरण,. 
' ,--रूपक,. ६--परिणाम, ७--सन्देह, ८--भान्तिमान, ६--उल्लेख, 
-१०--प्रपन्न,ति, ११--उद्नेक्षा, १९--श्रतिश्नयोक्ति, १३--तुल्ययोगरिता;. 
१४--दीपक, १५--प्रतिवस्तूपमा, १६--हछन्त, १७--निदर्शना, (४-- 
' व्यतिरिक, १६--सहोक्‍क्ति, २०--विनोक्िति, २१--समासोवित, २२-- 
परिकर, २३--इेप, २४--प्रप्रस्तुतप्रशंसा, २५--पभ्र्धान्तरन्यास, २६--पर्या- 
योक्‍त, २७-ब्याजस्तुति, २८--प्राक्षेप, २६--विरोध, ३०--विभावना, 
३१--विशेषो क्ति, ३३--भ्रमंगति, ३४--विपम, ३५--सम, ३६--विचित्र, 
३७--झधिक, ऐ८-- शन्‍्योन्‍्य, ३६--विशेष, ४ ०>व्याघात, ४१--कारण- 
माला, ४२--एकावली, ४३--मालादोपक, ४४--उदार (सार), ४५-- 
फकाव्यलिंग, ४६--प्रमुभान, २७--पच्यासंस्थ, ४८--पर्याय, ४६--परिषृत्ति, 
४०--परिसंश्या, १३--प्र्यापत्ति, ४२--विकत्प, ५३--समुचप, ५४-- 
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समाधि, १५--प्रत्यनीक, ५६-प्रत्तीप, ५७--निमीलित, ५८--सामान्य, 
४६--तदूग.रा, ६०--अतदूग ण, ६१-उत्तर, ६२--सुक्ष्म, ६३--व्या- 
जोक्ति, ६४--बक़ोक्ति, ६५--स्वभावोक्ति, ६६-भाविक, ६७--उद्यत्त, 
६८--रसवत्‌, ६६--प्रेय, ७०---ऊर्जस्वि, ७१--समाहित, ७२--भावोदय, 
'७३--भावसन्धि, ७४--भावशवलता, ७५--संर्सा, ७६-संकर | 


वामन के समय में १-रसवत्‌, २-प्रेय, ३--ऊर्जेस्वि, ४-समाहित, 

इन चार श्रलंकारों की मान्यता बन्द हुई थी जो रुद्रठझ, भोज तक चली। 

-मम्मट एवं रुय्यक ने पुन: उसको जागरूक की । १-परिणाम, २-विचित्र, 

३--विकल्प ये तीन अ्र॒लंकार नये प्रादुर्भृत किये हैं। वक्रोक्ति श्रलंकार को 

पुनः भ्रथंगतत्वेन रुव्यक ने मारा है। मम्मठ ने इसको छाब्दगत माना था। 

-वामन शौर रुद्रट के बीच में उद्भठ ने भी रसवत्‌ श्रादि चारों को अलंकार 
>्माना था ॥ 


प्रधानेध्न्यन्न वाक्‍्यायें यत्राड़ तु रसादय: 
काव्मे तस्मिननलंकारों रसादिरिति से मतिः। 


इस कारिका द्वारा ध्वनिकार ने रसवदादि सात को प्रलंकार रूप से 
"स्वीकृति दी है। फलतः ये ग्‌ णीभूत व्यंग्य भी हैं, अलंकार भी हैं ऐसी 
"मान्यता साहित्य शात्ष की चल पड़ी। इस विषय को श्रलंकार के लक्षण 
* की व्याख्या में स्पष्ट करेंगे । यहाँ कार्व्यलग एवं भ्रनुमात को पृथक निर्देश 
“किया है। काव्यप्रकाणकार ने उद्भट के अनुसार लक्षण करके काव्यहेतु 
*को ही अनुमान कहा था । 


१३ वाग्भट प्रथम ३६ 
वाग्भट नाम के दो विद्वात आलंकारिक हुए हैं। वाग्मट प्रथम का 
वाश्मटालंकार ग्रन्थ है, द्वितीय का वाग्भट काव्यानुशासत है। चाग्मटा- 
प्लंकार के अनुसार अ्रव लिखते हैं :-- 
शब्दलंकार-- १-चित्र, २-वक्रोक्ति, ३-अनुप्रास, ४-यमक । 
ग्र्थालंकार-- १-जाति, २-उपमा, ३-रूपक, ४--पअ्रतिवस्तृुपमा, ५-- 
“मान्तिमानू, ६--आ्राक्षेप, ७-संशय, ८--हृष्टान्त, ६--व्यतिरेक, १०--अरप- 


'हृ ति, ११--तुल्ययोगिता, १९--उद्नेक्षा, १३---प्रर्थान्तरन्यास, १४---समा- 
च्सोबित, १५--विभावना; १६--दौपक, १७--अ्रतिशयोक्ति, १८--हैतु , 
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१६-पर्यायो क्ति, २०-समीहित, २१--परिव हे, २९--यथासंख्य, २३--- 
विपम, २४--सहोक्ति, २५--विरोध, २६--अवसर, २७-सार, श८-४ 
इलेष, २९--समुचय, ३०--शअप्रस्तुतप्रशंसा, ३१--एकावली, ३ए--अनुमान, . 
३३-परिसंख्या, ३४--प्रश्नोत्तर, ३५--संकर ॥ 


भावाभास के भ्रद्धत्व से बने समाहित से भिन्‍त समाहित या समीहित' 
नया अलंकार है | वाग्मट द्वितीय ने भी समीहित नाम से लिखा है, दोनों: 
के लक्षण समान हैं। प्रश्नोत्र को पहले भोज ने शब्दालंकार लिखा था, 
उसको इन्होंने श्र्थाल॑ंकार माना है । 
इन्होंने जाति, स्वभावोक्ति को ही मात्रा है। और भ्रलंकारीं का संक्षेप” 
ही किया किन्तु नवीनरूप में विस्तार नहीं किया । उसका कारण 
कहते हैं कि :-- 
अचमत्कारिता वा स्पादुक्तान्तभाव एव च॑। 
श्रलंक्षियाणामन्यासासनिवन्धे._ निबन्धनम्‌ ॥ 
इन भ्रलंकारों से अ्रतिरिक्त श्रलंकारों के न लिखने का हेतु है कि इन 
उल्लिखित श्रलंकारों से भ्रतिरिक्त में चमत्कार नहीं या फिर स्वीकृूतों में हीः 
भ्रन्तर्भाव हो जाता है। भ्रतः पृथक्‌ नहीं लिखा । 


१४ हेमचन्द्र ३५ 


हेमचन्द्र ने श्रपने काव्यानुशासन में शब्दालंकार १-प्रनुप्रास (लाटानुप्रासः 
को भी इसी के श्रन्तर्गत लिखा है), २-यमक, रे-चित्र, ४-हधलेप, ५-- 
वक्रोक्ति, ६--पुनसुक्‍ताभास ये ६ श्रलंकार लिखे हूँ । वुनस्कतवदाभास को 
हो पुनस्कताभास कहा है । 


पर्यालंकार--१-उपमा, २-उत्प्रेक्षा, ३--रूपक, ४--तिदर्शन, १-+- 
दीपक, ६-पश्रन्योक्ति, ७--पर्यायोक्‍त, ८--श्रत्तिशयोक्ति, ६--आक्षेप, (०-- 
विरोध, ११--सहोक्ति, १२--समासोक्ति, १३--जाति, १४-व्याजस्तुति, - 
१५४-ड्लेप, १६-व्यक्तिरेक, १७-भ्रधान्तरन्यास, १८-समन्‍्देहं, १६-भ्रप-- 
छूति, २०--परावृत्ति, '२१--भनुमान, २२--स्मृति, २३-मान्ति, २४-- 
विपम, २५--सम, २६-समुच्य, २७--परिसंस्या, २८--कारणमाला, . 
२६--संकर । 


यहाँ परावृत्ति यह नया भलंकार माना दै, स्वयं कल्पित है । 
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जैनाचार्यो ने अलंकारों में संक्षेप ही किया है। भाप लोगों में से हेम- 
चन्द्र का कहना है कि पुनस्वतवदाभास एजं भर्थान्तरन्यास छाब्दाथोभियगत्त 
ही हैं तथापि क्रमश: शब्दगैचित््य एवं प्रथेंगैचित्य को उत्कट देखकर प्रथम 
दो को शब्दालंकारों में द्वितीय को श्र्थालंकारों में कहा है । १ परिकर श्पुष्ठा- 
थेत्वदोषाभाव रूप है। यथासंख्य भग्नप्रकमतादोषाभाव रूप है, २--विनोक्ति 
चमत्कारशून्य है, ३--भाविक भूत्तभावी पदार्थों का विष्कम्भक एवं प्रवेशकों 
के द्वारा प्रदर्शन कराया जा सकने के कारण प्रभिनेय होने से रूपकों के 
उपयोगी है । '४--उदात्त यदि समृद्धिशाली वस्तुलक्षण रूप शअ्रवस्था में है 
तब अतिदायोक्ति या स्वभावोवित से बाहर नहीं है। यदि महापुरुष वर्रान 
रस स्वरूप है तब घ्वनि के भ्रन्तर्गत है। यदि वह वस्तु स्वरूप है तब 
गुणीभूत व्यंग्य ही है। १२ श्राज्षीः यदि अप्राप्त की प्राप्ति तुमको हो ऐसा 
आश्वासन कहना ही भ्राशास्य है तब प्रियोवित मात्र है। यदि स्नेहातिशय 
से ऐसी इच्छा ही भ्राशी: है तब ,चित्तवृत्ति रूप वह, प्रधान होने पर भावध्वनि 
है। भूणीभूत होने पर गूणीभूत व्यंग्य है। १३ प्रत्यनीक प्रतीयमानोत्प्रेक्षा 
रूप है, भ्रततः ये सब अलंकार नही हो सकते हैं । 


१४ पीयूषवर्ष जयदेव ६० 


जयदेव ने अपने चन्द्रालोक में शब्दालंकार--१-छैकानुप्रास, २-तृत्त्यनु- 
पास, ३-लाटानुप्रास, ४-स्फुटानुप्रास, ५--पश्र्थानुभास, ६--पुनरुक्त- 
प्रतीकाश, ७--यमक, ८-चित्र एवं ६-इलेष ये लिखे हैं । स्फुटानु प्रास भौर 
अर्थानुप्रास दो अलंकार नये कल्पित हैं । पुनरुवतवदाभास को ही पुनरुक्त- 
प्रतीकाश नाम दिया है ॥ 


शर्थालंकार---१-उपमा ५, २-अनन्वय, ३-उपभेयोपा, ४--रूपक ४, 
५४-परिणशाम, ६--उत्लेख, ७--अ्रपक्न ति ५, ८५--ऊस्प्रेक्षा २, £--स्मृति 
१०--आान्ति, ११०-सन्देह, ११५--मभीलित, १३--सामान्य, १४--उन्मी- 
लित ०, १५-अभ्रनुमान, १६-अ्रथपित्ति, १७--काव्यलिंग, १८-परिकर, 
१६-परिकरांकुर ०, २०--भ्रतिशयोक्ति ६, २१--प्रौढ़ोक्ति ०, २२९--- 
सम्भावन ०, २३--प्रहप॑रा ०, २४--विपादन ०, २५--तुल्पयोगिता, 
२६-दीपक ३, २७-प्रतिवस्तृूपमा, २८-हृष्टान्त, २६-हुँकति ०, ३००-- 
निर्द्शना, ३१--व्यतिरेक; ३२--सहोक्ति, ३३--विनोक्ति, ३४--समा- 
सोवित, ३५--श्लेपष, ३६--पश्रप्रस्तुतप्रशंसा, ३७-श्रर्थान्तरन्यास, ३४-- 
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विकस्वर ०, ३६-पर्यायोक्ति, ४०--ज्याजस्तुति, ४१-प्राक्षेप २, ४२-- 
विरोध, ४३--विरोधाभास, ४४--अस्नम्भव ०, ४४५--विभावना, '४६--- 
विवेषोक्ति, ४७-असंगति, ४८--विपम, ४६--प्तम, ५० विचित्र, ५६-- 
अधिक, ५२--अन्योन्य, ५३--विशेष, ५४--ज्याघंत, ५५-क्रारणमाला, 
५६-एकावली, ५७--प्तार २, ५८--प्रथासंस्य, ५६--पर्याय, ६०-परि- 
वृत्ति, ६१-परिसंस्या, ६२--विकल्प, ६३-समुचय, ६४-प्रमाधि, ६५-- 
प्रत्यवीक, ६६-अ्रतीव, ६७--उल्लास ०, ६८--तदूग ण, ६६--धुवेखप ०२, 
७०-अ्रतद्‌गुण, ७१-अनुगुण, ७२-प्रवज्ञा ०, ७३-पअ्रश्नोत्त र, ७४-पिहिंत ०, 
७५-व्याजोक्ति, ७६-व क्रोक्ति, ७७-एवभावोक्ति, ७८-भाविक्र, ७६-भाविक 
छंवि०, ८०-उदात्त, ८५१-अत्युक्ति० | 


यहां रसवदादि ७ को नहीं स्वीकार किया है “'केपांचिद्रसवदादय:”” ऐसा 
संकेत भर किया है। संसृष्टि या संक्र को पृथक श्रलंकार नहीं माना है | ० 
विन्दु से भंकित १५ भ्र॒लंकार नवीन कल्पत हैं । 


भोज ने प्रश्नोत्तर को शब्दालंकारो में माना श्रौर जयदेव् ने प्रशेत्तर 
को शअ्र्थालंकार में लिखा है । 


१६-विद्याधर-5८६ 


विद्याघर ने अपने प्रन्य एका[वली में शब्रालंकार की कक्षा में ६ अल कार 
(१-युनरुक्तवदा भास, २-छेकानुप्र/स, ३-इत्ुनुप्रास, ४-यवक, ५--चित्र एवं 
६“लाटानुप्रास) दिखाये हैं। जिनमें पुनदक्वराभास को श्र निठ्र मानकर भी 
इसी कक्षा में प्रदर्शित किया है । वाक़ी ५ को शठ्र पौनदक्तम में परिगणित 
किया है। श्लेप को बव्दालंकारों' के विहूपण प्रसंग में नहीं लिखा है । 
अर्थालेंकार प्रकरण में निर्देश करके समंगपदगत श्लैप को बब्दालंकार और 
अ्रभंगपदगत इलेप को श्रर्वालंकार माना है। यह सब पलंकार सर्वक््वकार 
ख््यक के अनुमार लिखा है। किन्तु रुग्यक ने “तदेवं. पीनरक्त्ये पंचा- 
लंफ़ारा:” लिखा है श्रौर चित्र को इन पांचो' के वाद लिखा है। इसने चित्र 
को लिख कर लाटानुप्राश को लिखा है और फिर लिखा हैं कि ““पंचैतेइलंकारा 
निर्णता पौतरकत्यकक्षायाम्‌ यह लेख जरा गड़बड़ है। यहां “पंचते” के 
स्थान पर “पहसे"” चाहता था | १-हवानवित्र, ३-बन्वचित्र एवं ३-भाकार 
चित्र इन तीन प्रकार के चित्रों में नी वर्णो की शभ्रावृत्ति होती है । स्थान- 
चित्र दो प्रकार का हां कशिका स्थान में वर्ण का घाव जाना होता 
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हु, एक भेद यह है | औष्ठय, तालव्य, करुठ्यादि वर्ण ही केवल ग्ावें या 
निरोष्ठय, विस्तालव्य या निष्कंठण्य वर्ण ही केवल आवें, यह दूसरा भेद है । 
अन्य चित्र है जो हिकतृ क हो जैसे हल, मुसल, मुरज, गोमूत्रिकादि बन्ध हो । 
आकार चित्र वह है जो एक कतृ क हो जैसा पद्माकार, शलाकार में वर्णों की 
लिपि हो । ऐसा लिखा है । 
प्र्थालंकार ८० लिखे हैं। श्रनिष्टविष्यामास अ्रलंकार अलग माना है 
यथापि श्राक्षेप का भेद है ऐसा स्वीकार किया भी है । तत्कर नामक एक और 
अलंकार लिखा है । इस तरह दो अलंकार नये लिखे हैं और श्रतिशयोक्ति 
को रुग्यक के अनुसार दो बार भिन्नर स्थानों में लिखा है । एक साध्यवसाना 
लक्षण के स्वरूपान्तर्गत सिद्ध अध्यवसात मान कर, दूसरा विरोध की अ्रवस्था 
में झा जाने पर लिखा है। परिकरांकुर एवं प्रश्नोत्तरिका दो श्रलंकार रुय्यक 
की श्रपेक्षा अधिक हैं किन्तु पीथववर्ष जयदेव के द्वारा स्वीकृत हो चुके हैं, 
अतः नये नहीं हैं। रसवदादि ७ अलंकारों को रुग्यक की तरह शभलंकार 
अकरण में न लिख कर काव्यप्रकाशकार मम्मट की तरह श्रपरांगगुणीभूत 
व्यंग्य के उदाहरणों को लिखकर “एत एवं रसवदादयोड्लंकारा:” लिखा 
है। अ्रत: ८० अर्था-लंकार माने हैं, ६ शब्दालंकार हैं कुल योग ८६ 
ऋुआ ! 


१७--विद्यानाथ-७४ 


विद्यासाथ ने श्रपने प्रतापरुद्रीय में शब्दालंकार ६ और अर्थालंकार ६५*** 
'कुल ७४ अलंकार रुय्यक के समान ही लिखें हैं, अधिक नहीं लिखे । अ्रनुमान 
“एवं काव्य-लिंग को पृथक्‌ लिखना ही यह चौतित करता हैं। यहां विद्यानाथ 
ने अलंकारों की मौलिकता का झ्ाघार वड़ी पांडित्यपूर्ण पद्धति से किया है । 
इसको रुद्रट ने भी किया है, वह भ्रव्यावहारिक ही रहा । उसके वाद रुय्यक ने 
जो किया था उसी का पल्लवन एवं विशदीकररण/यहां किया है। झ्ाचाय जिनसेन 
ले भी यहीं से यह क्रम लिया है। रुब्यक के निमीलित को यहां मीलन नाम 
दिया है श्ौर रसवादि ७ अलंकार यहां नहीं माने हैं । विरोधप्रकरणास्त: 
ज्यातिनी अतिशयोक्ति को छोड़ दिया है, भरत: ८ श्रलंकार रुय्यक से 
कम हैं । 
१८--ट्वितीय वार्मट--६८ 


वाग्मट द्वितीय ने अपने काव्यानुशासन में पहले श्रर्थालंकार लिखें हैं, 
ज्यीछे शब्दालंकार । हेतु देते हैं कि भ्र्थं को समभाने के लिए शब्द का श्रयोग 
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होता है भरत: प्रथम उपेयभूत श्रर्थालंकारों को उदाहत करते हैं। जिन्होंने” 
पहले शब्दालंकार लिखे हैं उनका कहना है कि शब्द को समझ कर ही श्रर्थ 
को समभतते हैं, भ्रतः प्रथम शब्दालंकारों का निरूपण करते हैं। श्रस्तु 
इन्होंने भ्र्थालंकार ६२ झौर दाव्दालंकार ६ दिखाए हैं ॥ 
यहां भ्रन्य एवं भ्रपर दो श्रलंकार नये दिखाए हैं। समीहित नामकाः 
अलंकार भी नया जैसा ही है क्योंकि भावाभास की अंगता से बनने वाला 
श्रलंकार समाहित होता है, ऐसा सभी ने लिखा है। पर प्रथम वाग्मठ ने 
समाहित लिखकर जो लक्षण दिया है वह लक्षण भ्रौर द्वितीय वाग्मट का 
समीहित का लक्षण एकरूप एकार्थक है। हमारी समभ में प्रथम वाग्मट के: 
मत में समीहित ही होगा | सम्भवतः ईकार की मात्रा छूट गयी या छंपने में: 
उठी नहीं होगी । इसलिए हमने कहा कि नया सा है। वस्तुतः दोनों जगहों” 
में समीहित ही है । 
१६-विश्वनाथ--८४ 
विश्वनाथ ने श्रपने साहित्यदपंण में शब्दालंकार सात झौर शभ्रर्थालंकार 
७७ लिखे हैं | शब्दालंकारों में भापासमक को एक नया श्रलंकार लिखा हैः 
तथा हिन्दी में तुकान्त कविता जिसके श्रन्त में तुक मिली हुई रहती है, उसी” 
को विश्वनाथ ने भअन्त्यानुप्रास लिखा हैं। श्रृत्यनुप्रास भी नई कल्पना है।. 
इस प्रकार श्रनुप्रास के भ्रन्तर्गत दो भलंकार नये हैं। झौर निश्चय एवं 
अ्रनुकूल दो भ्रर्थालेंकार नये हैं ॥ 
२०--नरेन्द्रप्रम सूरी--७७ 
नरेन्द्रप्रम सूरी ने अपने ग्रन्य॒भ्॒लंकार महोदधि में ५ शब्दालंकार, १ 
पुनरुक्तददाभास उभयालंकार झौर ७१ भ्रर्थालंकार लिखे हैं। इस तरह कुल” 
योग ७७ प्रलंकार हैं। इसकी विलक्षणता यह है कि इन्होंने भ्रन्य श्राचार्या' की 
तरह भ्र्थालंकार निरुूपण के पधारम्म में उपमा को नहीं लिखा किन्तु, 
झतिशयोक्ति को लिखा है। इस का धंरण जो प्रसिद्ध है कि पझतिशदयोक्ति - 
सर्वालंकार बीज है उसी का विन्यास किया हैं। भ्रतिशयोक्ति के वाद सहोक्ति 
को लिखा है | इसके वाद उपमा वर्गरह का निरूपणा किया हैं। काव्यप्रकाश 
का भनुसरण किया है । नवीन कोई अलंकार नहीं लिखा हैं। रसवदादि 
४ झलंकार लिखे हैं, भावोदयादि नहों लिखें हैं । 
२१--भावदेव सूरी--५७ 
भावदेव सूरी ने प्रपने ग्रन्थ काव्यालंकारसार में ६ दाब्दालंकार एवं 
५१ अलंकार श्रयंगत लिखे हैं झौर रसवदादि पलंकारों में रसबत्‌ एवं प्रेयः 
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दो ही श्रलंकार लिखे हैं, बाकी ५ भ्लंकार छोड़ दिये हैं। “देवक” नाम: 
का एक नया अलंकार लिखा हैं। इस तरह कुल योग ५७ है । 


२२-आचायें जिनसेन--७६ 


आचाये जिनसेन ने श्रपने ग्रन्थ श्र॒लंकार चिन्तामणि में ४ शब्दाल॑कार: 
एगं ७२ श्रर्थालंकार लिखे हैं-- कुल योग ७६ होता हैं। नवीन अलंकार की” 
कल्पना कुछ नहीं की हैं। भ्रर्थालंकारों की मौलिक आधारशिला का पूर्णा- 
रूपेण निरूपण किया है जो कि विद्यानाथ के प्रतापरुद्रीय में तात्विक रूप 
से वर्णित हैं। उसका उद्धरण ज्यों का त्यों कर दिया है। एक स्थान में 
अपना मतभेद दिखाया है। जैसे विद्यानाथ ने साधम्य॑ का तीन प्रकार से 
निरूपण करके लिखा कि ““उपमानोपमेययौ: स्वतो भिन्नत्वाच्छाव्दमेतन्न 
वास्तवम |” यह साधम्यं शाव्द ही है वास्तव साधम्ये नहीं है । क्योंकि: 
उपमान उपमेय स्वतः भिन्न हैं । इस पर अलंकार चिन्तामशिकार का खण्डन 
है कि “न वास्तवमित्येके तदसत्‌, साधम्यंस्थ वस्तुरूपत्वात्‌ । श्रन्यथा खर- 
विषाण शशविपाषयोरपि उपमानोपमेयत्वप्रसंगात । साधम्यं वास्तव नहीं है- 
यह किसी का कहता ठीक नहीं है। श्रगर वास्तव साधम्य नहीं मानेंगे- 
तो खर एवं खरहे के शगों को भी उपमान उपमेय मानने का प्रसंग उपस्थितः 
हो जाएगा । 

२३-नरसिंह कवि 

नरसिंह कवि ने अ्रपने ग्रन्थ नन्‍्दराज यशोभूषण में शब्दालंकार एव * 

श्रर्थालंकार लिखे हैं, कुल योग है । नया अलंकार कुछ नहीं लिखा है । 


२४--श्री विश्वेश्वर परिडत--६१ 


आ्राचाय॑ विश्वेश्वर पंडिन ने अपने ग्रन्थ प्र॒लंकारकौस्तुम में काव्य 
प्रकाश के अनुसार ही अलंकार लिखे हैं। विचारसररणि विशुद्ध न्यायशेली 
में हे। 
२५-श्रीकृष्ण ब्रह्मतन्त्र परकाल--१०४ 


आप संन्‍्यासी थे तथापि श्र॒लंकार शास्त्र में प्रेम था। इनका ग्रन्थ है 
अलंकार मणिहार । इसमें यति जी ते १०४ श्रर्थालंकारों का ही उपन्याक्त 
किया. है । यह प्रन्य अलंकार कौस्तुभ के वाद का हैं । इन्होंने भी शब्दालंकार 
नहीं लिखे हूँ । 


| र०वथ ] 
२६-अ्रप्पयय दीक्षित--१ १७ 


अ्रप्पचय दीक्षित ने भ्रपने ग्रत्थ॒चित्रमीमांसा तथा कुवलयानन्द दोनों में 
आब्दालंकारों को नहीं लिखा है, केवल श्रर्थालंकार लिखे हैं। चित्रमीम/सा 
ग्रन्थ पहले बनाया है । क्‍योंकि कुवलयानन्द में ब्लेप के उपसंहार में लिखा है कि 
“एतह्िवेचन चित्रमीमांसायां द्रष्टव्यम्‌” । इसका विवेचन चित्रमीमांसा में 
देखें । 
चन्दालोक के श्रनुसार ही इन्होंने श्र्थालंकार लिखे हैं जिनमें १-हैँकृ ति, 
२--विरोध, ३--प्रश्नोत्तर, ४--भाविकच्छवि नामक चार श्रलंकार छोड़ 
“दिये हैँ श्लौर निम्नलिखित नये अलंकार माने हैं :--१--कारकदीपक (चनर्द्रा- 
लोक की श्रपेक्षा नवीन भ्रवश्य है किन्तु साहित्यदर्पण में इसका निरूपण हो 
चुका है), २---मिथ्याध्यवसिति, ३--ललित, ४--अनुज्ञा, ५-लेश (चर्द्र/- 
लोक की श्रपेक्षा श्रधिक है किन्तु दरडी ने इसका निरूपण किया है), ६ -- 
“मुद्रा (भोज ने इसको लिखा है), ७--रत्नावली, ८-विशेषक, ६--ूढोक्ति, 
“१०--विवृतोक्ति, ११--युक्ति (अधिक हूँ किन्तु भोज ने लिखा है), १६-- 
-लोकीक्ति, १३---छेकोक्ति, १४--निरक्ति, १५--प्रतिपेष, १६-विघधि, १७- 
रसवदादि ७, (चन्द्रालोक में इनका संकेत भर किया है किन्तु मम्मठ एवं 
विश्वनाथ इनका निरूपण कर चुके हैं) १८--भ्रत्यक्षादि ६ (अ्रधिक हैं किन्तु 
“भोज इनका निरूपण कर चुके हें), १६--संभव (भोज के ग्रन्य में है), २०-- 
एँतिहा, २१--आचार, २२--आ्रात्मतुष्टि, २३--शुति एवं २४--लिंग (ये 
चार शब्द प्रमाण में अ्रन्तभू त हें ऐसा स्वयं इन्होंने लिखा है), २५--संसृष्टि, 
२६--संकर ४ ( इन संसृष्टि शौर संकर का चद्धालोक में निय्रेध 
किया है । 
२७-श्री शोभाकर मित्र--१०६ 
श्री शोमाकर मिश्र ने श्रपने अलंकाररत्नाकर में १--पुनरुक्ताभमास, २-- 
अमक, रे--अ्रनुप्रास ३, ४--चित्र ये चार शब्दालंकार माने हूँ । श्रर्थालंकार 
१०२ माने हें । १--अश्रसम, २--उदाहरण, ३--प्रतिमा ३, ४-बविनोद ४, 
भू--व्यासंग, ६--वेधघय्यं, ७--अमेद, ८-प्रतिभा, £--क्रिपातिपति, १०... 
विध्याभास, ११-सन्देहाभास, १२-विकल्वाभास, १३--अ्रचिन्त्य, १४-- 
अद्यवय, १५--व्यत्यात, १६-समता, १७-ढद्र क, १८-तुल्य, १६--प्रनादर, 
२०--अ्रादर, २१-अनुझकृति, २२--प्रत्यूहझ, २३-प्रत्यादेश, २४-व्याप्रि, 
२५--धापत्ति, २६-विधि, २७-नियम, २८-प्रतिप्रसव, २६--तन्त्र, ३०-- 
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प्रसंग, ३१-वर्धभानक, ३२--अवरोह, ३३--अतिशय, ३४---श्ुंखला,. 
३५-विवेक, २६-परभाग, ३७-उद्मेद, रे८ शूढ ये--अलंकार इन्होंने नवीन 
कल्पित किये हें | विद्वान हें, प्रदिमा के द्वारा अपना विकास किया है। भुढू. 
को भोज ने शब्दालंकार कहा, इन्होंने श्र्थालंकार कहा है । 


२८-पंडित्तराज जगन्नाथ-७० 


परिडतराज जगजन्ञाथ ने अपने ग्रन्थ रसगंगाघर में शब्दालंकारों को नहों 
लिखा हैं। यह ग्रन्थ अधूरा है। शायद लिखते परन्तु प्राप्य ग्रस्थ में केवलः 
७० हें || 

इन श्र॒लंकारों में तिरस्कार पग्रलंकार एक नया है । ७० प्रलंकारों के- 
विपय में विवेचन पुर:सर लक्षण एवं उदाहरण लिखे हें। उत्तर शब्रलंकार- 
पूर्ण नहीं लिखा गया और भी मुख्य अलंकार जिनको सभी आबचार्यो' ने 
माना है जैसे भाविक, उदास वगरह तथा संसूष्टि एवं संकर का निरूपण रह: 
गया है। गुणीभूत व्यंगत्व एवं अलंकारत्व में विरोध नहीं माना है भ्रत्युत 
दोनों घर्मो' का सामानाधिकररय मात्रा है। ग्रुणीभावे वक्ष्यन्त नामानि च, 
इस तरह प्रतिज्ञा किये हैं कि ग्रुणीभूत व्यंग्यों के' उदाहरण एवं नामों को: 
लिखेंगे परन्तु दंवगति नहीं लिख पाए | वहुत विषय छूट गये जिन पर पंडित-- 
राज का पांडित्यप्रकर्ष मालूम पड़ता | यह ग्रन्थ प्रप्पचय दीक्षित आदि के साथ : 
विवाद से भरा पड़ा है। 


२६--ोस्वामी कर्णपुर--७२ 


गोस्वामी कर्णायूर ने अ्रपने श्रलकारकोस्तुभ में काब्यप्रकाश में कहे हुए . 
ही भ्रलंकारों का निरूपण विशेष रूप से किया है, श्रपता नया मत कुछ भी- 
नहीं लिखा है। शब्दालंकार ६ लिखे हैं । 

उपमादय एते हि व्याधातान्ता क्रमेण हि 
द्िषष्टि संहया एवंते3लंफारा बहुवः पुनः 

उपमा से लेकर व्याधात पय॑नत ६२ श्रलंकार माने हैं जिनमें उपमा के: 
तीन भेदों को भी मिला दिया है। मूलतः ५६ हैं। संकर स्‍प्ौर संसृष्टि को 
इनसे झलग माना है। उसके भेदों की गणना विलक्षण प्रकार से की है। 
जो गणना रसों के गुणीमूत एवं घ्वनियों के. परस्पर संकर एवं संयृष्टि के 
प्रकार से मेलन कर काव्यप्रसाप्त में दिल्लाई है, बही पछना यहाँ 
भीहै। 
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रसवदादि ४ प्रलंकार भ्र॒लग लिखे हूँ । इस तरह ६ शब्दगत, ६२ प्रथंगत 
आऔर ४ रसवदादि मिलाकर ७२ श्रलंकार होते हैँ। भावोदय वर्गरह तीन को 
नहीं लिखा है । 


३०-क्रेशव मिश्र-- १४ 


केशव मिश्र ने श्रलंकारशेखर में ८ दब्दालंकार लिखे हैं | पुनरुक्तवददाभास 
छोड़ दिया है भौर गूढ़ प्रहेलिका एवं प्रश्नोत्तर पुराने श्रलंकार मान लिये हैं । 
अर्थालंकार १४ लिखें हैं। श्राप लिखते हैं कि “एवमर्थालंकाराशचतुर्देश न 
घापरे”” । इस तरह श्रर्थालंकार १४ ही हैं इससे श्रधिक श्रौर नहीं हैं। 
अपने से प्राचीनों के श्रसंगति नामक श्रलंकार का नाम आपने “ग्रन्यदेश! 
लिखा है भ्रौर समीहित का नाम भी समाहित दिया है । विरोध एवं विरोधा- 
आस दो प्रकार से इसको लिखा है। १४ पश्रलंकार ये हैं :--- १. उपमा, 
“२. .रूपक, ३. उत्प्रेक्षा, ४- समासोक्ति, ५. भ्रपहनुति, ६. समाहित, 
७. स्वभाव, ८. विरोघ, £. सार, १०. दीपक, ११. सहोक्ति, 
१२, भ्रन्यदेशत्व, १३. विशेषोक्ति, १४. विभावना। 


' ३१--विद्याभूषण--८६ 
रसगंगाघर के निर्माता पं० राज जगप्नाथ के बाद १८ वीं शताब्दी में 
इन्होंने भ्रपने ग्रन्य साहित्य कौमुदी में काव्य प्रकाश, कुवलयानन्द एवं रसगंगा- 
'घर के शनृसार घलंकारों फो लिखा हैं । ६ शब्दालंकार लिखे हैं श्रौर ६१ 
अर्थंगत भ्लंकार काव्यप्रकाश के झनुसार लक्षण लिखते हुए माना है, भौर 
भाषासमक को रुद्रट एगं विश्वनाथ के भ्नुसार लिखा हैँ। कुछ प्रलंकार 
अग्निपुराण के भ्रनुसार जैसे विन्दुच्युतक, च्युतदत्ताक्षर, फ़ियागुस्॒ लिखे हैं । 
बाकी १४ फुवलयानन्द एवं रसगंगाघर के अ्रनुसार लिखें हैँ । इस तरह ६ 

- दब्दगत, ८० प्रथंगत मिला कर ८६ भलंकार सब हैं । 


३२-भच्युतराय-- १०२ 


भ्रच्युतराय ने भपने प्रन्य साहित्यसार में १०० धलंकार प्रयंगत माने हैं 
* झौर भ्रनुप्रास एवं यमक रे प्रलंकार शब्दगत माने हैं। इस तरह १०२ माने 
“हैं। कोई नवीन घलंकार का झाविष्कार नहीं किया हैं। 


३३--भट्टदेव शंकर--११ ५ 
भट्टदेव धांकर ने प्रपने प्रन्य प्रकार मंजूपा में शब्दात्कार नहीं लिखे 
- हैं, भर्यालंकार लिखे हैं । जो भपने पूर्ववर्ती आचायोँ के ही सम्मत हैं। 
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“मवीन “चित्र” नामक श्रर्थालंकार झ्राविष्कृत किया है और लक्लित्तोपमा नाम 
से पदार्थ व॒त्ति निदर्शना को लिखा हैं। इसने संभव, ऐतिह्य, श्रर्थापत्ति एवं 
अनुपलब्धि को नहीं माना हैं श्र कुवलयानन्द ने चित्र एवं ददार्थे निदशेता 
का परि-गणान नहीं किया है। श्रत: कुवलयानन्द एवं अलंकार मंजूषा में दो 
अलंकारों का हेरफेर है । 


झलंकारों के विकास का प्रकार 


इस तरह ऊपर दिखाए हुए निर्देशों के अ्रनुसार भरत से आरम्भ कर के 
भट्ददेव शकर पयच्त ३३ आचार्यो द्वारा उनके ग्रन्धों में जैसे जेसे हास एवं 
वृद्धि भ्रलंकारों में हमें उपलब्ध हुई हमने उसे दिखाई । सम्भव है इस हमारे 
लेख में कुछ त्रुटियाँ हों (गच्छत: स्खलन क्वापि भवत्येव प्रमादतः) तथापि 
अलंकारों के क्रमिक विकास का स्वरूष यही है । हमने यह स्पष्ट विश्याया है 
कि पूर्ववर्ती किस श्राचार्य ने कितने अलंकार माने श्रौर परवर्ती ने किनको 
गहण किया किनको छोड़ा श्रौर कितने नये स्वीकार किये | यही श्रलंकारों का 
ही क्या, वस्तु मात्र के क्रमक विकास जानने का प्रकार है, फलतः हमने यही 
प्रकार दिखाया है। आरम्भ में चार ही श्रलंकारों के नाम तथा उनके लक्षण 
उदाहरण दिखाए हैं । यह लौकिक उदाहरणों की कथा है । वैदिक उदाहरण 
सो इतने हैँ कि श्राचार्य लोग उतने अलंकारों का नामकरण भी . नहीं कर 
सके। सबसे भ्रधिक अलंकारों की संख्या कुवलयानन्दकार ने दिखाई है, वह 
-संख्या ११७ है । इसमें शोभाकर के श्राविष्कृत नितान्त नये--जिनको इनके 
“सिवाय किसी ने स्पर्श भी नहीं किया उन ३६ प्नलंकारों की संख्या को मिला 
दी जाय तो ११७-३८ सम्मिलित संख्या १५५ हो जाती हैं । 
अलंकारों की मान्यता का सिद्धांत 
'अलंकारों की मान्यता का सिद्धान्त” इसके दो भाव हो सकते हैं। एक 
त्तो यह है कि अरलंकारों की क्या आवश्यकता है, श्र॒लंकारों के विना कया क्षत्ति 
थी, अलंकारों से किस प्रभाव की पूर्ति हुई या किस लक्ष्य की सिद्धि हुई, 
क्‍या वह लक्ष्य भ्य किसी भुण या रीति से सिद्ध नहीं हो सकता था ? दूसरा 
* भाव, इतने भेदों एवं प्रभेदों का मूल क्या है श्रर्थात्‌ किस प्राधार पर इतने 
अलंकारों की कल्पना हुई, इतका मौलिक तत्व क्या है। इनके वर्गीकरण का 
सिद्धान्त क्‍या है। 
प्रथम भाव की व्यास्या में हमारा कहना है कि झ्रावश्यकता श्राविष्कारों 
की जननी है । झावश्यकता इस वात की हुई कि एक तरफ कहा जाता हैं कि 
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नकाव्यालापांश् वर्जयेतु! काव्य के विषय में आलाप बातचीत भी नहों 
करना चाहिए, श्रर्थात्‌ काव्य को नहीं पढ़ना चाहिए। दूसरी तरफ 
कहते हैं कि “काव्याशाज्नविनोदेन कालो गच्छति घीमताम्‌” विह्वानों का 
विनोद काव्य से ही होता है । क्‍योंकि “करोति कीति प्रीतिच साधुकाव्य- 
निपेवणम्‌” साधु काव्य के सेवन से श्रानन्द मिलता है झौर लोक में 
प्रशंसा होती है । 


किसी भी वस्तु की, या व्यक्ति की साधुता याने अश्रच्छाई की कसौटी” 
उसकी उपादेयता है ॥ उपादेयता (याने लेने लायक यह है) निर्भर है उसके 
आकर्षक तत्वों पर, आकषंक तत्व हैं गुण भर अलंकार । गुणों के बादः 
अलंकार का स्थान है। जो काय॑ गुणा नहीं कर सकते या ग्रुणों के करने के 
बाद जो कार्य श्रवशिष्ट रह गया उस कार्य की संपत्ति श्ल कारों से होती 
है । इस वात को युक्ति से स्पष्ट करते हैं । 


गुणवत्यपिनिदंषिधलंकारें!: काव्यराजनि 
जायतेष्येव. सुषमा सेनोपकरणेरिव |॥ 
जैसे राजा प्रमादादि दोषों से रहित है और न्याय पुर:सर शासन करने 
की योग्यता भी रखता है किन्तु उसका राजभाव विकसित होता है सेनाः 
वगैरह उपकरणों से ही, ठीक उसी तरह काव्य की भी स्थिति है। काव्य 
दोपों से रहित एवं गुणों से भी युक्त है किन्तु विलक्षण सुपमा उसमें अ्रल- 
कारों से ही है | व्यवहार में भी देखा जाता है कि “सर्वे गुणा: कांचनमाश्र- 
यन्ति” । सभी गुण कांचन का आश्रयण करते हुँ। बड़े-बड़े ग्रुगी भी 
घतनियों के द्वार पर दौोड़ते हैँ । इसका आशय यह है कि जो लक्ष्य गुणो से 
सिद्ध नहीं हो सकता एवं जिस अभाव की पूर्ति गुणों से नहीं हो सकती है 
उसके लिए प्रल कारों की पझ्रावश्यकता है। इसीलिए कहा भी है कि “"त्ा 
कान्तमपि निभूष॑ विभाति वनिताननम्‌” जेसे कितनी भी हुष्ट पुष्ठ गैया 
क्यो न हो अगर उसको भूपा (चारा) नहीं मिले तो वह दीन हीन क्षीण हो 
कर वीभत्स हो जाती है उसी तरह कितना भी कान्त नायिका का बदन व्यों 
न हो किन्तु भूपा अल कार के बिना वह अच्छा नहीं लगता । - 
श्रव दूसरे भाव “किस आधार पर इतने श्रलकारो' की कल्पना हुई,. 
इसका मौलिक तत्व क्‍या है” की व्यल्या करते हैं । 


भलंकारों की विभिन्नता का मूल 


काब्य के प्रमकारो की विभिन्नता का मूल हमें खोजना है अत: काव्य 
के स्वकृप को जागमा द्यावध्यक है क्योकि झाब्य में ही पल कारों वा 
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निरूपण किया गया है। प्राचीत आचार्यो' ने काव्य का स्वरूप वृतलाते हुए 
कहा है कि शब्द और अर्थ काव्य के शरीर हैं और ध्वनि काव्य की श्रात्मा 
है। शरीर का लक्षण है “भोगायतन शरीरम्‌” । भोग्य वस्तुओं के उप- 
भोग का साधन शरीर है । उपभोक्ता आत्मा है। अतः रस-रूप आत्मा के 
भोग्य वस्तु अलकारो का निरूपण शरीर भूत शब्द और अ्थ में करता 
चाहिए, जिनमें शब्द के दो स्वरूप हैं-“-एक उच्चारण दूसरा लिपि। उच्चार- 
शीय शब्द ४ प्रकार का है जैसे ध्वनि, वर्ण, पद एवं त्राक्य | 


घ्वनिर्वण: पद॑ वाक्यमित्यास्पदचतुश्यम्‌ 
यस्याः सूक्ष्मात्तिस्थूलाभ्यां वाग्देवीं तामपास्महे ॥ 


और लिपि स्वरूप शब्द एक प्रकार का है। अतः शब्द के अल कारो' 
की विभिन्नता के प्रकार ५ ही हैं। श्रत: शब्दाल कार ५ ही हैं । 

क्यो कि अल कारों का मूल तत्व अतिशयोक्ति है । जैसा कि “कोष्ल कारों 
नया बिना” इसके बिना कैसा अल कार, कहा है। अतः ध्वनि एवं वर्ण वगैरह 
को भी किसी न किसी अतिशय से युक्त करना अल कारत्व के लिए आवद्यक 
है। १. शब्दों में पहला ध्वनि है। ध्वनि में अतिशय उसका विकार ही है। 
जिसके कारण वक्‍ता शोकाकुल, भयाकुल, चित्ताग्रस्त, क्रोधान्ध या प्रसन्न 
मालूम पड़ता हैं ॥ जिसका नाम काकु है। इसलिए काकु वक्रोवित यह नाम 
काव्यप्रकाशकार ने घ्वन्याश्रित अल'कार का किया । २. घ्वनि के बाद ब॒र्ण 
है । वर्ण दो प्रकार के हैं--स्वर एवं व्यंजन । इस वर्ण में अतिशय क्‍या हो 
सकता है। तब विचार करने पर अनुभव हुआ कि वर्ण तो उच्चारण का विषय 
है। इसमें यदि उसी आनुपूर्वी वाले वर्ण को पुनः पुनः उच्चारण किया जाए 
तो उनमें एकहूपता समता होने से चमत्कार होता है अत: समता रूप अभ्रतिशय 
है । तब कहा कि “वरणसाम्यमनुप्रासः ?” 


यहाँ वर्ण पद से व्यंजन वर्ण का ग्रहण किया है। यथापि स्वर के बिना 
व्यंजन का उच्चारण करना कठिव है तथापि स्व॒र के अनुसंघान की अपेक्षा 
न करके व्यंजन का उचारण में मुख्यत्व माना है। अस्तु । 


इस वर्ण साम्य रूप ब्रनुप्रास के दो स्वरूप हैं--एक छेंकानुपास दूसरा 
वृत्यतुश्रास। यह व्यंजन यणं में पुनरुचा रण से उत्पन्त ''साम्य”” एक प्रकार का 
झतिशय हइंप्रा । दूसरा अतिशय उसमें यह है कि बर्णे का पुनरुच्चा रण किया भी 
जाए विन्तु वह पुनरुचारण मालूम नहीं होवे । अर्थात्‌ शब्द, पुनरुचारण से, होने 


वाले स्वगत भेद को छिपा लेवे तब छिपाना ही अतिशय है, वही श्लेप कहाता 
प्द 
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है। इसीलिए कहा कि शभिन्ना श्रपि शव्दा भिन्न स्वरूपमपन्नू वते सबलेपः | 
(का० प्र० ६) फलत: वरणंगव २ श्रलंकार शनुप्रास एवं इलेप हैं। ३-वह 
व्यंजन वर्ण समुदाय के रूप में दो प्रकार का है। एक अविभक्तिक रूप 
प्र्थात्‌ प्रातिपदिक दूसरा सविभक्तिक श्र्थात्‌ पद। इस सस्व॒र व्यंजन वर्णे- 
समुदाय में जब पूर्वोक्त साम्य रूप अतिशय एवं अपक्नव रूप अ्रतिशय होता 
है तब पूर्वोक्त अनुप्रास और इलेप तो होंगे ही । एक भ्रलंकार झौर बढ़ गया 
जिसका नाम है यमक । इस यमक में भी पुनरुचारण जनित साम्य ही श्रति- 
दय है। इस तरह पुनरुधारण जनित साम्य के दो अलंकार लाठानुप्रास 
एवं यमक हुए। अ्रपह्नव में एक श्लेषप---कुल योग ३ है । 


जब तक व्यंजन वर्ण का पुनर्चारण स्वर रहित रहा तब तक वह वर्ण: 
श्रशुन्य निरथंक रहा । किन्तु वह व्यंजन वर्ण स्वरघटित हुआ्ला और समु- 
दायात्मक हुआ तव उसने एक ओर स्वरूप को प्राप्त किया । वह स्वरूप है 
उसका सार्थक होता । निरथ क स्वरूप उसका पहले से ही रहा। इस तरह 
निरच'क वर्ण की पुनः शुति साथक वर्ण की पुनः श्रुति, एवं निरथ॑क ओर 
साथ क वर्ण की पुनः श्रूति । 


अब यहाँ एक विचार उपस्थित होता है कि इधर पुनः श्रुति को 
.. भ्रलंकार माचा जाता है, उधर शाह्लान्तर में पुनः श्रुति को पुनरक्ति एवं 
- कथित पदत्व दोष माना गया हैं। तब दोप वारण के लिए लादलुप्रास 
में 'मेदे तालयंमात्रत. कहा गया है श्रोर यमक में “अथ सत्यर्थ भिन्‍नानां? 
कहा गया है। श्र्थात पुनम्शुति रहे किन्तु उन समुदित बर्णो के श्रथों 
में भेद होना' श्रावश्प्रक हैं। तव पुनः श्रापत्ति हुई कि लाठानुप्रास और 
यमक में क्या भेद हुँझा ? इसका समन्वय किया कि यमक में श्र्थों में भेद 
है, लाटानुप्रास में भ्र्थों की संगति में भेद है। शर्थात्‌ श्र्थों में उदय विधेय 
भावरूप से या कमकत भाव रूप से जो संगति की जाती है वही भिन्‍न है। 
बस्तुतस्तु ममक से भिन्‍नर लाटानुप्रास नहीं है। ४-पद के बाद पदसमुदाय 
बावय पाता है। उसमें भी पुनरधारण जनित साम्यरूप एवं श्रपक्षव रूप 
प्रतिद्यय रहता है । तदनुतार साम्य के श्रन्तर्गत श्रनुप्रास, लाटामूप्रास एवं 
यनक दलोकावूलि यमक है भ्ौर अपक्लेवरूप ब्लेप है। वह समुदाय भी 
पूर्ववत्‌ साथक एवं निरय क हैं भ्ौर उत्तका पुनययारण पूर्ववत्‌ श्रापत्तिग्रस्त 
हुआ श्रत्तः उस दोष को वारण फरने के लिए कहा कि 'एवर्य सेव” । 
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यहाँ वस्तुतः एकार्थ ता समानाथ कता नहीं है किन्तु भासित होती है । यहाँ 
एक और अलंकार पुनरुक्तवदाभास वाक्य में अधिक हुआ | वस्तुतस्तु यह पुन- 
रुक्तवदाभास शब्दालंकार नही है | क्योंकि उसी आनुपूर्वी वाले वर्ण या पद 
या वाक्य का यदि पुनरुचारण हो तब शब्दगत पुनरुचारण मानकर शब्दा- 
लंकार कहा जा सकता है। यहां तो शब्दों की आनुपूर्वी भिन्‍न है किन्तु 
एक बार जो श्रथ उपस्थित हो चुका वही अर्थ पुन्तः उपस्थित होता है। 
शब्दान्तर से वह अर्थ पुनः उपस्थित होता है, यह बात अलग है किन्तु अर्थ 
ही पुनः उपस्थित होता हैं, शब्द का पुनरुचारण नहीं होता है श्रतः यह भ्॒लंकार 
प्रथंगत है । किन्तु जिन अर्थों की उपस्थिति के लिए जिन शब्दों का प्रयोग 
किया गया है उन अ्र्थों के उपस्थापक भ्रौर भी शब्द हैं किन्तु उन्हीं शब्दों के 
योग से ही वह अर्था पुन: उपस्थित हुआ जंसा मालूम पड़ता है। अगर उन 
शब्दों को नहीं प्रयुक्त किया जाए तो वह आशय नही मिलता है श्रतः शब्द 
की प्रभुता के कारण शब्दगत मान लिया है । 


यथापि यह नियम सामान्य स्थलों में भी लागू हो सकता है। क्योंकि हमारे 
यहाँ काव्य की परिधि में आ्राने वाले शब्दों के विषय में यह्‌ नियम लागू 
नहीं पड़ता है । यहाँ तो प्रत्येक शब्द अपनी विशेषता को लेकर ही आ्राता 
है । जैसे “श्रथ प्रजानामधिपः प्रभाते” यहाँ प्रजानां शब्द के निर्देश का 
अपना एक तात्पय॑ है। प्रजा छाव्द का अ्रथ है सनन्‍्तति और जन । यहां का 
भाव है कि जनों का स्वामी दिलीप अश्रव सन्‍्तति का भी प्रधिक पति बनने 
की कामना वाला है। अ्रत: जाया को साथ लिये है। जाया वह कहलाती 
है जिसमें वह्‌॒ पुरुष पुनः पंदा होता है। (तज्जाया जाया भवत्ति यदस्यां 
जायते पुनः) अतः शब्दपरिवृत्ति की असहनीयता उत्तम कवि के काव्य में 
सर्वत्र ही है। तथापि वह भी एक नियम है इस दृष्टि से मान्यता देकर 
उसका अनुपालन करना लक्षण ग्रन्थों में उपदिष्ट है । 


श्रनुप्रास, यमक एवं इलेप वर्ण पद एवं वाक्य में रहते है। यभक 
वर्णंगत उसी अवस्था में है जव वे वर्ण निरथ क है । पद के ही खराडों में 
प्रकृति, प्रत्यय, लिंग, संख्या में इलेप है जो कि समंग है। श्रमंग इलेप 
भी है जो समास में तथा असमास में रहता है। भाषा श्लेप वाक्यगत है। 
५--इस तरह उचारणात्मा शब्द के वाद लिप्स्विहप शब्द का अवसर आता 
है। लिपि को भी दाव्द स्मारक होने से शब्द ही माना है। उस लिपियमें 
मे वाले अलंकार का नाम चित्र है। यह चित्र आकार चित्र, वन्धचित्र, 
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गतिचित्र एवं स्थानचित्र --४ प्रक्तार का होता है। इस लिपि के स्वरूप का 
चित्र नाम रखने का हेतु है । 

चित्रशब्द का प्रयोग लोक में दो श्रर्थों में प्रसिद्ध रूह है। एक आ्रालेख्य 
फोटो के श्रर्थ में और दूसरा श्राश्चर्य के श्र्थ में जहां अवयवों की तरह 
रेखाग्रों के द्वारा व्यक्ति का आकार शअ्रद्धित किया रहता है, उसे चित्र 
कहते हैं। १-यही चित्र यदि केवल ईबवर-कृत हो तो एक कतृ क होने से 
इसका नाम श्राकारचित्र है। उदाहरण पदुम-शैल-वृक्ष है। यहां चित्रश्वव्द 
रूढ है । २-मूल में ईश्वर सम्पूर्ण जग्रत का कर्ता है, उसके बाद जीव 
कभी यदि उसी तरह किसौ आकार विशेष के आविर्भाव में कर्ता हो जाए 
तो ईश्वर और जीव हिकतृ क होने से इसका नाम वन्ध चित्र है। यहां 
चित्र के सदृश्ष होने से इसको चित्र कहते हैं। यहां चित्र शब्द का गौश 
प्रयोग है। ३-करिकादि प्रमुख स्थान में वर्ण श्लिप्ट रहते हैं । भ्रतएव ऐसे 
बर्णों का गमन प्रत्यागमन होता है। जिस क्रम से वर्ण पंक्ति गयी थी उसी 
क्रम से भ्रा गयी, आझारचर्य है। इस तरह आश्चर्यकारी होने से गतप्रत्यागत 
बर्णों में गतिचित्र माना है) यहां चित्र शब्द रूढ है “श्राइचर्यलिख्ययो द्चिन्नम्‌ 
इस अमर कोप के अनुसार । ४-निष्कएद्य, निरोष्ख्य, निमू धन्य एव निस्ता- 
लव्य या करख्य, मोणष्ख्य, मूर्धन्य एगं तालव्य वर्णो का जिस लिपि में 
विन्यास हो उसे स्थानचित्र कहते है। यहां अभिनव पद एवं पदार्था के 
पर्यालोचन से मन्दबुद्धियों के चित्‌ श्र्थात्‌ ज्ञान का त्राण माने पोपण किया 
अतः इसे चित्र कहते हैं। यहां चित्र शब्द यौगिक है। क्‍योंकि यह शब्द चित्पूर्वक 
त्रैंड पालने धातु को श्राकारान्त बनाकर उससे आतोनुपसर्ग कः इस सूत्र से 
क प्रत्यय करने पर वना है । 

यहां अर्थालेंकार पद में श्र्थ शब्द से मतलब है जो वर्णन का विपय है । 

अलंकार का अर्थ है जिससे सजाया जाए। यहां का भाव यह है कि कवि 
लोग सामाजिकों को, श्रोताओं को आनन्दरूप रस की श्रनुभूति करा देने के 
(लिए काव्य का निर्माण करते हैं, इसलिए अनुभवनीय रस के साधन काव्य 
को गरीर शब्द श्रौर ब्॒र्या को इस दौली से उपन्यास करते हैं जिससे रता- 
स्थादन सुन्दर हो। 

फ्िसी भी वस्तु जो कि श्रपने यथार्था रूप में प्र्धात स्वस्थरूप में है, 
उसता सुतन उछे समय मिलक्षणता ही अलंकार है। इसका सर्वप्रथम संकेत 
ममह ने झपने काम्यालंकार के प्रथम परिच्छेद फी ३६वीं कारिका में 
किया हैं हि-+ 
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चक्रासिधेय दाब्दोक्तिरिष्टा वाचासलंक्िया । 


इसकी व्याख्या आचार्य अभिनव गुप्त के छाब्दों में इस प्रकार है-- 
(धस्यालोक लोचन तृतीय उद्योत “'सैषा सर्वत्र वक्रोक्तिः” की व्याख्या में आपने 
लिखा कि) “दव्दस्य हि वक्ता अ्भिभेयस्य च वक़ता लोकोत्तीणन रूपेणा- 
वस्थानमेव । असौ अलंकारस्य अलंकारभावः लोकोत्तरतैव चातिशयः, 
तेनाविशयोक्तिः सर्वालैंकार सामान्यम्‌ । तथा हि अ्रनया श्रतिशयोकत्या अर्थ : 
सकलजनोपभोगपुराणीक्षतोडपि विवित्रतया विभाव्यते तथा प्रमदोद्यानादि: 
विभावतां नीयते विशेषेण च भाव्यते सरसीक्रियते । इति । “शब्द की और 
श्रथं की बक्रता का मतलब है लोकोतीण रूप से अवस्थान । यही अवस्थान 
उपमादि अलंकारों का अलंकारत्व है । 


इसकी उतक्ति याने संगठता वाक्‌ याने काव्य की शलंक्रिया हमें इष्ट हैं। 
इस लोकोत्तरता का ही नाम अतिशय है। इससे अतिशयोक्ति सर्वारलैकार 
सामान्य है। सभी अलंकारो के निर्माण के लिए मूल है। जैसे इस अति- 
दयोक्ति के द्वारा वर्णनीय अथ' विलक्षण रूप से मालूम होने लगता है। चाहे 
वह प्रतिदिन के उपभोग से पुराना अ्रनास्वाद्य ही क्यों न हो। इसीलिए 
कहा कि “अनयार्थों विमाव्यते” । प्रमदा नायिका तथा उद्यान एवं चन्द्रादि 
विभाव हैं श्र्थात्‌ इनसे विशेष रूप से काव्य सरल किया जाता है। 


इस शब्द और अर्थ की वक्र उक्ति का ही नाम अतिशयोक्ति है। अतएव 
भामह ने अतिशयोक्ति का निरूपए करके लिखा कि 'संषा सर्वत्र वक्रोक्ति- 
रनयार्थों विभाव्यते” फलत:ः वक्रोक्ति और अतिशयोक्ति दोनों पर्याय हैं । 


काव्य में यह आ्रावश्यक है, इष्ठ है। काव्यत्व इसी के आधार पर है 
जैसा कि भामह ने लिखा है--“युक्‍त॑ वक्रस्वभावोक्‍त्या सर्वभेवेतदिष्यते (* 
ये ऊपर परिगणित सभी काव्य प्रभेद पदार्थों के स्वभाव स्वरूप को वर्क 
उक्ति से युक्त हम चाहते हें। पदार्थों के स्वभाव को लोकीत्तर प्रकार से 
वर्सात करते पर ही काव्य सम्पस्त होता है। यहां “वक्रस्वभावोवत्या” इस 
पद में एक वचन का प्रयोग किया है अतः स्वभाव की वक्रीक्‍्ति यही एक 
अ्र्था है । वक्नोवित और स्वभ्वावोवित दो उत्तियां आचार्य को इण्ट नहीं है । 
महाराज भोज की उक्ति से यह वात्त बिलकुल स्पष्ट हो जाती है--विकत्वमेव 
काव्यानः पराभूरेति भामह:।”” वक्रत्व ही काव्यों का उत्तम अलंकार है, 
ऐसा भामह का मत है। (श्रद्भार प्रकाश द्वितीय खगड) श्रगर दो कहना 
होता तो द्विवचन का प्रयोग करते। और भी कारण है। यदि “बक- 
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स्वभावोक्त्या” इस पद से वक्रोक्ति और स्वभावोक्ति दोनों काव्य स्वरूप 
में ग्रलंकारों की सत्ता के लिए आवध्यक होती तो जैसे वक्रोकिति के लिए 
मुल्य संकेत किया कि “'यत्नोध्स्पां कविना कार्य: को5्लंका रोइनया विना ४ कवि 
को वक्रोक्ति में यत्न करना चाहिए वयोंकि इसके विना अ्लड्ूु।र कैसा २ 


यही नहीं प्रौर भी कहते हैं कि इससे श्र्थ सरस किया जाता है। वैसा 
संकेत स्वभावोक्ति के लिए नहीं किया। प्रत्युत “स्वभावोक्तिरलद्भार इति 
केचित्मचक्षते ” स्वभावोकित को कोई अलझ्भार मानते है ऐसा गौण उपन्यास 
किया अर्थात्‌ सर्वालद्ूार साधारणता इसमें नहीं मानी । यही कारण है 
कि भामह ने श्रतिशयोक्ति या वक्रोक्ति के न होने से स्वभावोवित को 
अलझ्भार स्पष्ट रूप से नहीं माना | तत्कालीन बड़े किसी श्राचार्य ने लिख 
दिया इसलिए झानाकानी करते हुए निरूपण किया । किन्तु “हितुशुच सूक्ष्मो 
लेशश्च नालछ्ारतया मतः। समुदायाभिवेयस्य वक्तोवत्यनमिधानतः “हेतु, 
सूक्ष्म और लेश वक्रोबित न होने से अलझ्भार नहीं है ऐसा स्पष्ट ही कह 
दिया। यथापि स्वभावोकित के द्वारा अलडूार हो सकता है। इससे सिद्ध 
है कि वक्रस्वभावोकित एक पद है और उसका एक ही उपयुक्त अ्र्था है। 
भ्रस्तु 


इस तरह भामह ने अजद्भारों का मूज एक वक्रोक्ति को ही बतलाया । 
उसके बाद दण्डी ने कहा कि “इलेप: सर्वामु पुष्णाति प्रायो वक्कोक्तिपु श्रियम्‌! 
इन सम्पूर्ण वक्रोक्तियों का भूल श्लेप है, इसी से वक्रोक्तियों में श्री श्राती 
है। इस तरह अलझ्भारो का मूल श्लेप भर वक्रोक्ति दो प्राप्त होते हैँ । 
झ्ौर दराडी ने भामह की तरह “वबक्रस्वभावोवत्या” इस एक वचन सिद्ध 
वक़ोक्ति को एक नहीं माना | वे कहते हें कि “भिन्न द्विधा स्वमायोवित- 
देफ़ोवितस्चति वाह मयम्‌ १ स्वभावोषित ओर वक्तोक्ति भिन्न-भिन्न दो 
यही काव्य का स्वरूप हैं। और इसके बाद भागह के द्वारा स्वभावोकित के 
कारण वक्रोवित के प्रभाव से शभ्रस्वीकृत हेतु सूक्ष्म एवं लेश को अलझ्ार 
माने हूँ । कहते हैं वि--हितुदच सुक्ष्मलेशो व वाचामत्तममुपणम्‌! हेतु 
मूदम झौर लेध काव्य के उत्तम अलझूपर हूँ 


यहां खाव्याद्श के टीकाकार ने 'रत्नश्री” टीका में दांका की है कि ननु 


फिमन्न भूषणम ? फेवलमनेनतत्‌ पक्रियते इसि स्वस्पकयनमात्रम्‌ । विशेषस्तु न 
ऋश्वित्‌ । विधेषद्पदयाल कार इत्ि विभेय॑ योजयन्नाह। 


) 
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प्रीत्युत्पादनयोग्यस्थ रूपस्वानोपबु हणसभ्‌ । 
अलंका रतयोद्दिष्द निवुत्ताषषि तत्ससम्‌ ॥ 


शंका--यहाँ “अयमान्दोलिता प्रोढ़” इस हेतु के उदाहरण में अल कारत्व 
चया ? केवल मलयमारुय ते सबको प्रसन्न कर दिया यही स्वरूप कथन है, 
विशेष तो कुछ नहीं है । वस्तु का विशेष रूप ही अल कार है, इसलिए विशेष 
की योजना करते हैं । 


उत्तर--“मलय मारुत में प्रसन्न कर देने की योग्यता है” यह वायु के 
स्वरूप का पोपण ही यहाँ अल कार है। क्योकि जैसे यह पोषण वक्रोक्ति 
स्थल में होता है वैसे ही उसके अभाव स्वशावोक्ति में भी। अ्रतः दोनो 
समान ही हैं । 


इस तरह दर॒डी ने अल'कारो' का भूल तीव वतलाया--१. स्वभावोक्ति, 
२. वक्रोक्ति एवं ३, इलेष। इसके वाद आचाय॑ वामन ने सर्वालकार 
साधारणता के लिए उपमा का अभियेक किया, जैसा उनके लेख से 
प्रतीत होता है । 


एमिनिदर्शने: स्वीर्यं: परकीयैश्च पुष्कर: 
शब्दवंचित्र्यगर्भेषमुपसंच. भ्रपंचिता ॥॥ 


इन अपने एवं दूसरो' के पुष्कल उदाहरणो' से शब्दवेचित्य गर्भिता 
उपमा का ही प्रपंच इन अ्रल कारो में है । 


इन्हीं भामह, दरण्डी एवं वामन के सिद्धास्तों का सूत्र रूप में ग्रन्यन रुद्रट 
ने यों किया है :-- 


शर्थस्यालंकारा वास्तवरधौपस्यमतिशयः इलेष; 
एपषामेव विशेषा श्रन्ये तु भवन्ति निः शेषा: 


अर्थाल कारो' के मूल वास्तव श्रर्थात्‌ वस्तु स्वभाव कथन, औपम्य 
साहश्य, अतिशय एवं इलेप चार ही हैं। अन्य सम्पूर्ण भेद इन्हीं के विशेष 
विकाण हैं। जिनमें वास्तव मूलक २३, झौपम्य मूलक २१, अतिशय मूलक १२ 
एवं श्लेप मूलक १० हैँ । इस तरह विश्लेषण करके निर्देश करने से भामह 
एवं दण्डी और वामन के सिद्धान्त परिष्कृत कर दिये गये । यहाँ परिष्कार 
कां अर्थ यह है कि भाभह ने जिस वक्रोक्ति रूप अतिश्षयोक्ति को सर्वालकार 
वीज कहा था उसको रुद्रट ने केवल १२ ही अलकारो का मूल कहा है ९ 
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दराडी ने जिस श्लेप को वक्रोक्ति का मूल माना था उसको भी वक्रोक्िति की 
परिधि से हटा कर पृथक्‌ कर दिया और वामत ने जिस उपमा को सर्वा- 
लकारो' की जननी कहा था उसकी भी सीमा निर्धारित कर दी तथा श्लेप 
का एक नया ही मार्ग प्रस्तुत किया । किन्तु अल'कारो' के यह उपयुक्त चार 
मूल तत्व स्थिर किये । 

इसके बाद रुद्रट के इस सिद्धांत का पोषण आनन्दवर्द्धध ने अपने ग्रन्थ 
घ्वन्यालोक ३ उद्योत की ३६ कारिका की वृत्ति में किया। वे कहते हैं-- 
श्र॒यं च प्रकारो येपामप्यलंकाराणामस्ति, तेपां तु न सर्वेविषयय:। अ्रतिश- 
योक्‍्तेस्तु सर्वालंकारविपयोडपि सम्भवतीत्ययं विशेष: । येपु चालंकारेपु 
साहव्यमुखेन तत्वप्रतिलम्भ: यथा रूपकोपमातुल्ययोगरितानिदर्शनादिपु तेपु 
गम्यमानधर्म मुखेनंव यत्साहश्यं तदेव शोभातिशयशालि भवतीति | 


यह जो अतिशयोक्ति में सर्वालंकार शरीर स्वीकरण योग्यता नामक 
प्रकार है श्र्थात्‌ भ्रतिशयोक्ति सभी श्रलंकारों के शरीर की निष्पत्ति की 
योग्यता रखती है। यह प्रकार अन्य शअ्र॒लंकारों में भी है किन्तु उनकी वह 
योग्यता सर्व विपयिणी नहीं है। किन्तु श्रतिशयोक्ति में वह योग्यता सर्वा- 
लंकार विपयिशी भी सम्भव है । जिस रूपक, उपमा, तुल्ययोगिता, निदर्शना, 
प्रतिवस्तृपमा, श्रपहुनुति, एवं स्मृति उल्लेख वर्गरह अलंकारों में साधारण 
धर्म के द्वारा गम्यमान सादृब्य शोभा को बढाता है वहाँ उन श्रलंकारों में 
अलंकारत्व साहद्य से ही प्राप्त है 

इस तरह उत्तरोत्र अलंकारों की विभिन्नता का मूल तत्व परिष्कृत हो 
कर चढ़ता गया है ॥ 

इसके बाद महाराज भोज ने सरस्वती कशठाभरण एवं श्यगार 
प्रकाश में दरडी के सिद्धान्त भ्र॒लंकारों के मूल तत्व वकौक्ति एवं स्वभावोक्ति 
को स्वीकार करते हुए “रसोक्ति” को तीसरा मूल तत्व माना | वे लिखते 
ह--वक्रोक्तिश्व रसोक्तिइच स्वभावोक्तिइ्तेति वाह मचम्‌ । (स० क० ५८) । 
यहाँ प्रालंकारिकों मे वाक्‌ शब्द का प्रयोग काव्य के लिए किया हैं। “वाचां 
वांहस्त्यलंकृतिम, वक्राभिषेय दब्दोक्तिरिष्टा वाचामलंफ़िया “इत्यादि ह्यल 
इसके प्रमाण हैँ । झते; वाक्‌ का भ्र्थ है कात््य श्रौर मयट प्रत्यय का प्रर्थ 
हैं स्वरूप | कार्य भौर कारण में (भृदेव घटः) मट्टी ही घढ़ा है कि तरह 
सामानाधिकरण्येन प्रयोग किया है। पश्रतः काव्य स्वरूप ये तीन कारण 
हं--वफ़ोक्ति, रसोक्ति एवं स्वभावोक्ति। अर्थात्‌ काव्य व्यवहार अलकारों 
पर निर्भर करता है, उस वाब्य के घलंकारों के मूल तीन हैं। 


[ १२१५ ] 


' त्रिविध: खलु अलंकार वर्ग:, वक्रोक्तिः स्वभावोक्तिः रसोक्तिरिति। 
तत्नोपमाद्यलंकार प्राधान्ये वक्रोक्ति:, ग्रुण॒प्राधान्ये स्वभावोक्ति,, विभावानुभाव 
व्यभिचारिसंयोगात्‌ रसाशिव्यवती रसोक्तिरिति। छु० प्र० २११ 

यहाँ भी उपयुक्त वक्तव्य को दुहरा दिया गया है। इस तरह संकलन 
करने पर वास्तव, औपम्य, अतिशय, इलेघष एवं रस ये पाँच अलंकारों के 
मूल तत्व हुए । इनमें रस की दो स्थितियां हैं। वह इन सब मूल तत्वों से 
अ्लंकाय है तव ध्वनि है। अपरांग गुणीभूतव्यंग श्रपरोपस्का रक होने से अ्र॒लद्धुतर 
एवं भुणी भूतव्यं इल दोनों त्ामों से भी व्यवहार का विषय होता है। 

इसके पहले आ्राचार्य श्रभिनव गुप्त ने “रसभावादितात्पय माश्रित्य” इस 
द्वितीय उद्योत की ६ ठी कारिका की व्याख्या में लिखा है कि एतदुक्त॑ 
भवति उपमया यद्यपि वाच्योर्थोग्लंक्रिति तथापि तस्य तदेवालडूररां यद्‌ 
व्यंग्यार्थाभिश्यञ्जनसामर्थ्याघावमिति वस्तुतो ध्वन्यात्मेवालद्थाय:॥ कटक 
केयूरादिभिरपि हि शरीरसमवायिशिः चेतन आत्मंव तत्तब्िितवृत्तिविशेषौ- 
चित्यसूचनात्मतया श्र॒ल॑क्रियते । 

“रसमावादि” इस कारिका द्वारा यह कहा गया कि उपमादि श्रर्था- 
लड्भारों ने वाच्य श्रथ' को यदि अलंकृत किया तब अलडुूधय वाकक्‍्यार्था हुआ 
न कि ध्वमिस्वरूप । सिद्धान्त है “रसमावादि को लक्ष्य रखकर ही अलद्धारों 
का विन्यास करना ।” यह शंका हुई। इसका उत्तर देते हैं, यथापि उपमा 
के द्वारा वाच्याथ' अलंकृत हुआ ऐसा प्रतीत होता है तथापि उस वाच्याथ 
का श्रल्॑कृत होना यही है कि उपमा के द्वारा वाक्याथ में व्यंग्याथ के 
भ्रभिव्यञ्जन की शक्ति का आधघान करना | वस्तुतः ध्वनि ही अलडूार्य है । 
हाथ वर्गरह में पहने हुए कंकण केयूरादि भ्रलद्भार पहनने वाले व्यक्ति के 
चिला की बासनाझों के औदचित्य अनुरूपत्व का सूचन करने के कारण चेतन 
आत्मा ही को श्रलंक्ृत करते हैं। उपमादिरूप वाच्य इस अपरोपस्कारकत्वरूप 
स्थिति में होने से वे श्रलद्धूार कद्दाते हैं, वेसे ही सर्वंदा व्यंग्य ही रहने वाले 
कभी वाच्य नहीं होने वाले रसभावादि व्यंग्य भी जब इस स्थिति में श्रा जाते 
हैं तो वे भी अलझ्भार कहाते हैं। किन्तु ये रस, रस एवं भावादि के ही 
श्रद्ध होते हुँ, वाच्य के अद्भ नहीं होते । संत्क्ष्य क्रम ध्वनि वाच्य की भी अज्भ 
होती है । 

सारांश यह है कि श्रपरोपस्कारक होना ही अलकझ्भारत्व का प्रयोजक है 
चाहे यह व्यंग्य हो या वाच्य हो । व्यंग्य की प्रतीति के लिए वाच्य कारण 
है। तब श्रर्थात्‌ व्यंग्य फल है। फल ही प्रधान होता है। जो प्रधान है 
अर्थात्त गुण नहीं है वह यदि गुण हो जाता है ठव गुणीभूत व्यंग्य कहाता है। 


[ १श२ | 


यही “च्वि” प्रत्यय का अर्थ यहाँ संघटित होता है । अत; गुणीभूत व्यंग्य 
यह नाम उपाधि प्रयुक्त होने से श्रोपाधिक है और उसर व्यंग्य का अ्रलज्धार 
यह नाम अलझूारकत्व श्रर्थात्‌ अ्परोपस्का रकत्व रूप व्युत्पत्ति लम्य लक्षण 
के कारण है । इसलिए रस को भी अलझ्ूारों का मूल तत्व माना है भौर 
रसवदादि ७ श्रलज्भार माने है । 


कुछ प्रासंगिक चिन्तन 


१--वक्रोंक्ति क्या है इसकी व्याख्या श्राचारयय के शब्दों से जानना आाव- 
दइयक है। श्रतः यहां उन दाव्दों को लिख देते हैं। वक्रोक्ति शब्द की 
दो प्रकार की व्याख्या लोचनकार ने लिखी है। ध्वन्यालोक १ उद्योत 
में “यस्मिन्नस्ति न वस्तु किचन” इस इलोक के श्रश “वक्रोवितशून्य! 
पद की व्याख्या को तथा “सपा सर्वत्र वक्रोक्ति:” तृ० उ० स्थ कारिका की 
व्याख्या को क्रमशः हम उद्धृत करते हैं और लोचन की व्याण्या कौमुदी 
का भी उल्लेख करते हैं १ 


लोचन--बरक्रौ क्तिरुत्कुष्टा संघटना । उसकी व्याख्या कौमुदी--वक्रोक्ति- 
शून्यमित्यनेन छब्दार्थ गुरणावामभाव उक्त इत्यन्चय: | कथ्थ त्तेत त्तडुक्तिरित्या- 
शंवयाह वक्रोक्तिरुत्कूटरा संघटना, अन्नोवितशव्देव संधटनंवोच्यते । “वक्ता च॑ 
लोकोत्तरेण ल्पेणावस्थानम्‌” इति वक्ष्तते । तेन वन्रत्वमुत्कर्णशालित्वम्‌ । 
कंवेदच उत्तिव्यापारसूपा संघटनैव रचनात्मिका | 
लोचन--वक्रोक्त उत्कृष्ट संघटना है । कौमुदी--वफ्रोधित शून्य इससे 
शब्दार्थ गुणों का श्रभाव कहा गया है । यह श्रन्वय है। “इससे यह कैसे 
कहा गया” ऐसी श्राइंका करके उत्तर देते है कि यहां उवित शब्द से संघटना 
दी कही जाती है। “वक्ता लोकोत्तर रूप से अ्रवस्थान का नाम है” ऐसा 
आरागे कहेंगे । इससे वक्ता उत्कर्णशालिता का पर्याय है। कवि की उक्ति 
व्यापाररूपा सँधटना ही है जिसका पर्याय रचना है। यहाँ की व्यास्या से 
यही सिद्ध होता है कि उत्तम संघटना का नाम वक्ोवित है। श्रागे लिखते है 
कि उस शाब्दा्थोनिय सम्बन्धिनी संघटना रुप उ्जित में उत्कृप्टत्व लक्षण 
यक्त्व का एक मात्र कारण गुणों का सम्बन्ध है। वयोंकि संघटना में माधुर्यादि 
गुण विशिष्ट रसों के अभिव्यम्जन का सामथ्य है। “तस्याइच घब्दाथोनिय 
सम्बन्धिन्या चत्रत्मुत्कृषप्द्वललणं माधु्ादियुएकरतसातिव्य्जनशामब्य- 
योगितया गुणरावन्ध॑कनिवन्धनमित्ति ।” दृत्तीय उद्योतत्व विषय, को पहिने 
हम लिस चुके हैं । 


[ १र३ ] 
“रसवत्‌” शब्द की व्याख्या 


२- प्रसंग से रसवत्‌ दब्द की व्याख्या भी कर देते हैं। इस शब्द की दो 
व्याख्याएं मिलती हैं । एक रुग्यक की है दूसरी कुत्तक की है। रुय्यक का 
अलंकार सर्व॑स्व में लेख है '“रसो विद्यते यत्र निवन्धे व्यापारात्मनि तद्रसवत्‌” । 
यहाँ तिवन्ध छाब्द साव साधन है न कि अधिकरण साधन है । जिसमें रस का 
निबन्धन हो ऐसा भ्रधिकरण साधन निवन्ध शब्द मानने पर रसवत्‌ काव्य ही 
कहलाएगा, रसवदलंकार नहीं कहलायेगा । श्रतः इस दोष को हटाने के लिए 
निबन्धे का विशेष श्र व्यापारात्मनि दिया ! जहाँ रस प्रलंकरण रूप व्यापार 
में प्रवृत्त हो वहाँ रसवदलंकार है। श्रर्थात्‌ जहाँ रस का अपना रसन आस्वादनत 
रूप व्यापार न हो कर अलंकरण रूप व्यापार हो वहाँ रसवदलंकार होता है। 

कुत्तक का लेख है :--रसेन वत्तंते चुल्यं रसवत्वत्वविधानत: 

योइलंकारः स रसवत्‌ तहिदाह्वादनि्भिते : 

जो अलंकार काव्य को सरस बना देने से श्ौर सहृदय को आनन्द दायक 
होने से रस के तुल्य हो वह रसवत्‌ अलंकार होता है। 

यह सब प्रासंग्रिक हुआ । अब प्रकृत का अनुसरण करुते हैं। इसके वाद 
आचार्य रुय्यक ने बड़े वैज्ञानिक ढंग से अ्रलंकारों के मुलतत्व का निरूपण किया है । 


अतिशयोक्ति, अलंकार मूल केसे ? 


प्रत्येक वस्तु के दो स्वरूप होते हैं--एक सामान्य दूसरा विशेष | उसी 
तरह अतिशयोक्ति के भी सामान्य श्रौर विशेष दो स्वरूप हैं । अ्रतिशयोक्ति का 
विशेष स्वरूप हैं जिसके १-भेद में अभेद, २-अ्रभेद में भेद, ३-सम्वस्ध में 
असम्बन्ध, ४-अ्रसम्वन्ध में सम्बन्ध, -प्रौर कारण कार्य में पौर्वापर्य विपयग 
से पाँच भेद हैं। जहाँ वस्तु का अपना स्वभाव, अपना स्वरूप ही वर्णंनीय 
होता है वहाँ ये अतिशयोक्ति के कोई सी प्रकार नहीं रहते । यह श्रतिशयोक्ति, 
अलंकारों का मूल नहीं है । अतिशयोक्ति का सामान्य स्वरूप ही अलंकारों 
के उपयोगी हैं । उसको लोचनकार के मत से लिखते हैँ। वक़ोक्ति और अति- 
शयोक्ति दोवों पर्याय हैं। “वक्रोक्ति उत्कृप् संघटना या काव्य रचना में 
उत्कृप्ठता उत्कप ही वक्रोक्ति है। उक्त शबद का श्रर्थ है संघटना । दुबारा 
वे लिखते हैं कि शब्द एवं श्रथं की वक़्ता का अर्थ है लोकोत्तर रूप से 
अवस्थान ।” लोकोत्तरता ही झतिशय है । 

प्रकृत काव्य में इसका समन्वय इस प्रकार है कि कवि शवृद का श्र है 
लोकोत्तरवर्णाना में निपुरा । उस कवि का लोकोत्तर वर्णाना रूप कर्म ही 
काव्य हैं। झव विचारणीय यह है कि इस बर्णंना, संघटना, रचना या 
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योजना रूप काव्य में लोकोत्तरता अतिशय चमत्कार या चाहता का साधन 
क्या ? प्राचीन समय में अतिशय के कारण गुण, अल कार, रीति या वृत्ति 
रहें परन्तु ध्वन्यालोककार आनन्द वर्धतन और उसकी टीका लोचन के प्रणेता 
अभिनव गुप्त के बाद लोकोत्तरता या अतिशय का हेतु व्यंग्य सिद्ध हो गया । 
श्रौर उस व्यंग्य के उपस्कारक अल कार हैं, यह सर्वसम्मत साहित्य जग्प्त का 
सिद्धान्त है। उस व्यंग्य की स्थिति दो है-स्फुट एवं अ्रस्फुदड । इस तरह रुद्रट 
एवं भोज के द्वारा निर्णात श्रर्याल कारों के मूलतत्व वास्तव औपम्ध तथा रस 
का झांतन्द एवं श्रभ्तिनव के द्वारा निर्णीत चारुता हेतु व्यंग्य के साथ समन्वय 
करने पर अल कारों की विभिन्नता निम्न लिखित प्रकार से सिद्ध होती है । 


अलंकार विभाग 


श्र्थालंकारों का विभाग चार तरह से हो सकता है। एक प्रकार व्यज्य- 
मान चास्तव हैं, दूसरा प्रकार व्यज्यमान श्रौपम्य है, तीसरा प्रकार व्यज्यमान 
रसभावादि है, चतुर्थ प्रकार अस्फुट व्यज्यमान है | जिनमें व्यज्यमान वस्तु 
जहाँ काव्य में उपस्कारक हो वे श्रलकार १० ये हैँ। १. समासोक्ति, २. 
पर्यायोक्‍त, ३. श्राक्षेप, ४, व्याजस्तुत्ति, ५. उपमेयोपमा, ६. श्रनस्वय, 
७. अतिशयोवित, 5. परिकर, ६. अग्रस्तुतप्रशंसा और १०, शअनुक्तनिमित्ता 
विशेधोक्िति | जहाँ व्यज्यमान श्रौपम्य उपस्कारक हो वे अल कार १६ ये हैं :- 
१. रूपक, २. परिणाम, ३. सन्देह, ४. भ्रान्तिमान्‌ू, ५. उल्लेख, ६८ भप- 
ह,ति, ७, उपेक्षा, ८. स्मरण, ६. तुल्ययोगिता, १०, दीपक, ११. प्रति- 
वस्तुपमा, १२. हृप्टांत, १३, सहोक्ति, १४, व्यतिरेक, १५६ निदर्शना भ्रौर 
१६. इ्लेप । जहाँ व्यज्यमान रसमावादि उपस्कारक हों वे श्रल कार ७ ये हैं - 
१, रसवत्‌, २. प्रेय, ३. ऊर्ज स्वि, ४. समाहित, ५- भावोदय, ६. भावसंधि 
और ७. भावशवलता । जहाँ भ्रस्फुट व्यज्यमान स्वभाव ही उपस्कारक हो वे 
अल कार ३६ ये हैँ :-१. उपमा, २. विनोकित, ३, अर्थान्तरन्यास, ४. विरोध, 
५. विभावना, ६. उक्त गुण निमित्ता विशेषोक्ति, ७. विषम, ८. सम, 
६. विचित्र, १०, प्रधिक, ११. श्रस्योन्य, १२. कारणमाला, १३६, एकावली, 
१४. व्याघात, १५, मालादीपक, १६, काव्यलिंग, १७. अनुमान, १८, सार, 
१६. वयालंस्य, २०. प्र्यापत्ति, २१. पर्याय, २२. परिवृत्ति, २३, परिसंस्या, 
२४. विकल्प, २५. समुचय, २६, समाधि, २७, प्रत्यनीक, २८. प्रत्तीप, 
२६. विज्ेष, ३०. मीलन, ३१, सामान्‍य, ३२. तदगुण, ३३. श्रतद गुण , 
सेंड, प्रसंगति, ३५, व्याजोवित, ३६. वक्तोमित, ३७, स्वभावोधित, ३४८, 
भाविदा झौर ३६, उदात्त । 

अमदा: इस १०,१६,७,३६ सम्मिलित कुल योग ७र अज्ञकारों का 
प्राधुनिक समय में झवान्तर श्ेणी विश्वाग दस्त प्रकार है 
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अलंकारों की परस्पर विभिन्नता का कारण 


१. परिणाम एवं रूपक दोनों आरोप भर्म हैं। किन्तु परिणाम में 
आरोप्यमाण जिसका आरोप करते हैं वह चन्द्रादि प्रकत का उपयोगी होता 
है और रूपक में वह उपयोगी नहीं होता है किस्तु प्रकरत का उपरंजक होता 
है। यही इन दोनों का भेदक है। 

२. उल्लेख एवं रूपक दोनों में आरोप होता है किन्तु उल्लेख में प्रारोप 
का विषय जिसके ऊपर आरोप करते हैं उसमें आ्रारोप्य के रूप का स्वभाव 
सम्भव है और रूपक में वह स्वरूप या स्वभाव सम्भव नहीं है । 

३, आरोप के विषय में सन्देह करना या आअांति होना एवं श्रप 
करना सन्देह, अ्रतिमान्‌ एवं भ्रपह्ष_ति का परस्पर में भेदक हैं । 

४. उपमा, अनन्वय एवं उपमेयोपमा में साधभ्य वाच्य है और तुल्य- 
योगिता, निदर्शना, हृशान्त, व्यतिरेक एवं दीपक में साधम्य गम्य है। अत: 
उपमादि तुल्ययोगितादि से भिन्‍न है। साहश्य मूलकता दोनों में वरावर है । 


४. उपमेयोपमा में साहर्य वाच्य है, प्रतिवस्तृपभा में वह गम्य है। 
यही इन दोनों में भेद है । 


६. धर्मों में जहाँ वस्तु प्रनिवस्तु भाव होता है वहाँ प्रतिवस्तृपमा होती 
है श्रौर जहाँ धर्मो' में बिम्पप्रतिविम्बभाव होता है वहाँ दृष्टान्त होता है | यही 
इनमें भेद है । 

७. तुल्ययोगिता में दोनों प्रस्तुत रहें या दोनों अ्रप्रस्तुत रहें इस तरह 
भस्तुत एवं श्रप्रस्तुत व्यस्त ही श्रलग ही रहते हैं। किन्तु दीपक में एक 
प्रस्तुत दूसरा अप्रस्तुत इस तरह दोनों समस्त श्रर्थात्‌ मिल कर रहते हैं, यही 
इनमें भेद है। 

८. उपमा में उपमान लोक प्रसिद्ध होता है, उत्प्रेक्षा में वह अप्रसिद्ध 
है, यही इन दोनों में भेद है । 

६. उपमा में प्र्थ एवं शब्द का साम्य रहता है, दलेप में केवल शब्द- 
साम्य होता है, यही इन दोनों में भेद का कारण है। उपमा में शब्दसाम्य भी 
हो सकता है, दलेप में अ्रधंसाम्य नहीं | 

१०, उपमा में उपमान एवं उपभेय स्वतो भिन्‍त हैं, अनन्वय में वे भेद 
की कल्पना से भिन्‍न हैं। यही इनके भेद का कारण है। 

११. उपमा में उपमानोपमेय भाव युगपत्‌ एक काल में होता है और 
उपमेयोपमा में वह भाव पर्याय से होता है । यही भेदक है। 

& 
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१२. समासोत्ति में श्रप्रस्तुत गम्य होता है श्रर्थात्‌ प्रस्तुत वाच्य है। 
अप्रस्तुत प्रशंसा में इसका विपरीत है श्रर्थात्‌ श्रप्नस्तुत वाच्य एवं प्रस्तुत गम्य 
होता है। इसलिए दोनों परस्पर में भिन्न हैं । 

१३. पर्यायीक्ति में वाच्य एवं व्यंग्य दोनों प्रस्तुत हैं। श्रप्रस्तुतप्रशंसा 
में वाच्य अप्रस्तुत होता हैं। अतः ये भिन्न हैं। 

१४, अनुमान में हेतु की व्याप्ति एवं पक्षघर्मता होती है, काव्यलिग में' 
वे भ्रसम्भव है । भ्रतः दोनों परस्पर भिन्‍्न हैं। 

१५. जहाँ साधारण गुरों के सम्बन्ध में भेद नहीं मालुम पड़े वह 
सामान्य होता है श्रौर जहाँ उत्कृष्ट गुण का सम्बन्ध एवं न्यून गुण की 
हीनता रहती है वह मीलन होता है । 

१६. जहाँ अन्य के व्यवच्छेद याने हटाने में श्रभ्चिप्राय नहीं होता है बह 
उदात्त होता है और जहाँ उसमें तात्पयं रहता है वह परिसंस्या है। यही इनः 
दोनों में भेदक है । 

१७, जहाँ कार्य की सिद्धि में काकतालीयन्याय से दूसरे कारण की 
प्राप्ति हो वह समाधि है श्नौर जहाँ कार्य को सिद्ध करने में श्रहमहमिकया बहुत 
से कारणों का व्यापार हो वह द्वितीय समुच्चय हैं। इसीलिए दोनों 
भिन्न हैं । 

१८. अ्रपह्च,ति में निक्वव वाच्य होता है और व्याजस्तुति में वह निक्व 
गम्य होता है । यही दोनों का भेदक है । 

१६, यथापि व्याजोक्ति, मीलन एवं सामान्य में कथंचित्‌ साहश्य है 
तथापि वह साहश्य विवक्षित नहीं है । श्रतः साहध्यमूलक अलंकारों में उनकी 
गणना नहीं है । 

२० भौर प्लंकारों में परस्पर भेद स्पष्ट हैँ, श्रत: विद्वान स्वयं समझेंगे। 

इस तरह प्रायः जिन अलंकारों को सभी ने माना है उनके विपय में 
यह उपयुक्त श्रेरिविभाग एवं स्वरूप हमने लिखा है। और भी श्रतंकार हो 
सकते हैं। भ्राचाययं दरडी ने उसका निर्णय कर रखा है। “कस्तात्‌ काल्न्येंन 
चक्ष्यति' कौन है ऐसा जो कि उन अ्लंकारों को सम्पूर्णंतया कह सकता है । 
भ्रतः यह अलंकारों का वहिरंग किन्तु सूक्ष्म निरूपण हुआ है । 

झलंकारों फा वहिरंग निशपण करके अब श्रन्तरंग श्रर्यात्‌ लक्षण 
के रूप में निव्ण करते हैं। अलंकार शब्द के तीन श्रर्य हैं। एक शअ्रर्थ है 
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सौंन्दय । दूसरा श्रर्थ हैं सौंन्दय करने वाले सौंन्दर्य को बढ़ाने वाले १ 
झनुप्रास उपमादि । तीसरा अ्र्थ है अलंकार संज्ञा को प्राप्त करने वाले 
भ्रपरांग गुणीभूत व्यंग्य । 

पहले अर्थ के आधार हैं ( काव्य ग्राह्ममलंकारात्‌ सौन्दर्यमलंकारः ) 
प्रलंकार के कारण काव्य ग्राह्म है उपादेय है। सौन्दर्य का नाम श्रलंकार 
है। ये वामनाचाय के सूत्र । दूसरे अर्थ का आधार हैं लोक व्यवहार | 
लोक में सौन्दर्योपासक शौकीन या विलासी लोग अपने श्राप को सजाने के 
लिए था ठाठ वाठ से या सज घज से रहने के शौकीन लोग भपने आप को 
सजाने के लिए जिन तत्त्वों का उपादान करते हैं। उनको गहना आभूषण 
श्रेलद्भार कहते हैं । लोक में इनका नाम कटक, कुएडल, हार, केयूर श्रादि 
ग्रादि हैं। इसी तरह काव्य मे भी शब्द और अर्थ को सजाने के लिए कवि 
लोग अलडूारों का विन्यास करते हैं। जिनके नाम श्रनुप्रास आदि शब्दालडूार 
ग्रौर उपमा आदि भ्रर्थालद्धार हैं । 


तीसरे अ्रर्थ का आधार है 


से गुणीमूतव्यंग्येः सालंकारे: सह प्रभेदे: स्‍्वे: । 
संकरसंसूधिभ्यां. पुनरप्युधोतते. बहुधा 
सालंका रंध्वंनेस्तेदक योग: संसृश्सिकरे: | 
ये घ्वनिकार एवं मम्मट की कारिकाएँ । 
यहाँ सालंकारः में भिन्न-भिन्न भ्रथ से युक्त समान रूप वाले दो सालंकार 
शब्द हैं जिनमें एक का श्रथ है अपरांग गुणीभृत्तव्यंग्य, जो समासोक्ति १, 
आ्राक्षेप, २. भ्रप्रस्तुत प्रशंसा, ३. अ्रनुकत निमित्त। विशेषोक्ति, ४. व्याजस्तुति, 
५. पर्यायोक्त, ६. अ्पहति, ७. दीपक, ८, परिकर और ६, संकर 
अलंकार कहलाते हैं । दूसरे सालंकार शब्द का अर्थ है श्र॒लंकार सहित। 
वाच्य भप्रनुभास उपमादि सहित घ्वनि, अलंकारता को प्राप्त श्रपरांग गुणी 
भूतव्यंग्य एवं अपने भेदों के साथ, संकर तथा संसरष्टि के द्वारा श्रनन्त प्रकार 
का हो जाता हैं । 
इन तीनों में प्रथम के अनुसार ही भामह, दए्डी, वामन, उद्भट, रुद्रट 
आदि आचार्यों ने अपने-अपने ग्रन्थों का काव्यालंकार यह नाम करण किया । 
वंयोंकि काव्य का अलंकार याने सौंदय दोपों के हान और गुणों एवं 
अलंकारों के प्रादान से होता है। इसी तत्व को घ्यान में रख कर हो 


[ १३२ |] 


उक्त आचार्यो' ने अपने-अपने ग्रन्थों में त्याग करने के लिए दोपों का और 
गरहुण करने के लिए गुरों एवं श्रलंकारों का निरूपण किया हैं। इतना ही 
श्रावदयक भी था । 


बाद में मम्मट एवं उनके परवर्ती आद्ारयों ने शब्द और अर के 
निरूपण करने के प्रसंग में आवश्यक समभते हुए दव्द और अ्रथ्थं के 
सम्बन्ध रूप शक्तिये|ं का भी निरूपण किया। उन छाक्यें में भी व्यंज 
को जो लोग नहीं मानते हैँ उनके लिए भी उसकी मान्यता करवाना आब्ाव- 
इयक था अतः व्यंजना को सिद्ध करके उप्तक शाब्दी एवं आरर्थी भेदें तथा 
ध्वनि एवं गुणीभूत व्यंग्य भेदों का भी निरूपण करना श्रौचित्य प्राप्त 
हो गया । किन्तु यह सब अतुपंगत: निरूपण किया। काव्यालंकार नाम के 
प्रनुसार दोप, गुण एवं अलंकारें का निरूपण करना ही श्रावश्यक है। अस्तु । 

अ्रलंकारों में भी उपमा को प्राय: सभी ने माना है उनमें भी प्रायः प्रथम 
स्थान दिया है । प्रायः का मतलब है कि विष्णु धर्मोच्चार ने उपमा को अ्रलंकार 
ही नहीं माना हैं। उसके प्राथम्य की चर्चा तो बाद की है। प्रथमता के विपय 


में भी भामह एवं उद्धूट ने रूपक दीपक को प्रथम स्थान दिया हैं उपमा को 
तीसरा । यह सब पहले कहा जा चुका है । 


उपमा पद में दो अंरा है । एक उप है जिसका भ्र्थ है समीप । दूसरा मा 
जिसके प्रथ॑ हैं कहना, और मापना । दोनों के मिलने से यह श्रय॑ हुआ कि 
मापने के समीप । यहाँ का भाव यह है कि तुला तराजू के द्वारा जो वटखरो 
से अन्नादि मापा होता है वह सहृद होता है वरावर होता है उसमें कमी या 
वेणी नहीं है । क्योंकि नियत संतुलित वस्तु वटखरों से तराज़ के द्वारा भाषी 
गयो घी चीनी श्रन्न श्रादि वस्तु नियत ही होंगी उनमें कमी वेशी होने का प्रश्न 
ही हीं होता है किन्तु जो उपमा है माप के समीप है वह बराबर नहीं हो सकता 
है। जैसे चन्द्र ओर मुख दोनों वरावर नहीं है। उनमें कमी वेशी हैं । क्योंकि 
वहाँ दोनों वस्तुप्नों के सहश होने के लिए प्रयोजक है तराजू । तराजू से मापने 
पर दोनों वस्तु वस्तुतः सहश होते हैं, और यहाँ उन वस्तुओं के सद्ृश् होने के 
लिए प्रयोजक है साधारण धर्म । जो गुण, क्रिया एवं स्वभाव रूप है) साधारण 
भममं से वे सह डोते हैं। जैसे गुण, क्रिया या स्वभाव एक में होंगे वैसे ही दुसरे 
में होंगे यह सम्भव नही है किन्तु तब नी ये दोनों गुण, क्रिया एवं स्वभाव के 
वबद्ोनत साधारखतः सहय होंगे। क्योंकि गुण, फ्रिया एवं स्थभाव का अंशतत: 
डयादान होगा पूर्ण रुपेण नहीं होगा। झतः साथारणत; ही सदुधहोंग । इसी 
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लिए साधम्येही ” उपमा का लक्षण हुआ । साधम्य का श्रर्थ है। ( समानेत 
धर्मेण सम्बन्ध यहाँ तृतीया का अर्थ है प्रयोज्यत्व भ्र्थात्‌ ) समान घर्म से 
प्रयोज्य सम्बन्ध । वह सम्बन्ध कार्य कारण भाव रूप या वाच्य वाचक भाव 
रूप कोई भी नहीं हैं । वह सम्बन्ध है सादृश्य । क्योंकि धर्म से सदृश किये गये 
सदुझ्ों में सादृश्य ही सम्बन्ध हो सकता है । दूसरा नहीं हो सकता है । इसी 
लिए बहुत लोगों ने सीधे ही फलितार्थ रूप सादृश्य को ही उपमा कहा, वस्तुत:ः 
साधम्यें को उपमा कहता चाहिए। क्योंकि सादृश्य साधारण धर्म प्रयोज्य ही है 
न कि साधारण घम्मं रूप सादृश्य है। यदि कहें समानेन घर्मेण में तृतीया 
अभेदार्थक है । 


अतः साधारण धरम रूप ही सादृश्य है ऐसा मानेंगे तो धर्मलुता उपमा 
नहीं हो सकेगी । क्योंकि साधारण धर्म रूप सादृश्य ही उपमा है, भर धर्म- 
लुप्ता में उसका लोप हो गया, श्रभाव हो गया । तो सादुंद्॒य की निष्पत्ति नहीं 
होगी इस तरह जब सादृश्य की निष्पत्ति नहीं हुई तब उपमा कंसी | सादृश्य 
के अभाव में भी उपमा मानेंगे तब व्यतिरेक एवं श्रतन्वय को उपमा से बहिभू त 
करने में कौन तुक है। क्‍योंकि जैसे धर्मलुता में साधारण धर्म रूप सादुश्य 
भ्रभाव होने से प्रतिष्ठित नहीं है उसी तरह उनमें भी सादृश्य प्रतिष्ठित नहीं है 
अतः सादुश्य को साधारण घमर्मे रूप मानना नितान्त असंगत हैं। 

एक वात भ्रौर भी है कि सभी श्राचार्यो ने पूर्योपमा का स्वरूप उपमान, 
उपमेय, इवादि एवं साधारण घमं इन चारों के उपादान होने पर ही निप्पन्न 
हुआ माना है। जब साधारण धर्म रूप सादृश्य हैं तव कहता होगा कि उपमान 
उपमेय इवादि एवं सादृश्य के उपादान में उपभा होती है और सादृश्य उपमा 
एक ही पदार्थ है । फलतः उपमा के उपादान में उपमा हुई यहो अर्थ हुआ । 
तब यह कौन संगति है | जो लक्षण है, वही लक्ष्य हो जाय, जो लक्ष्य है, वही 
लक्षण है । लक्षण तो असाधारण घर्म होता हैं और लक्ष्य घर्मी होता है । 
प्र्तरं मह॒दन्तरम्‌ ॥ तस्मात्‌ साधारण घर्मं रूप सादुश्य मानना श्रपदार्थ 
ही है। 

विचार करने की बात है कि उपमा का निरूपण उपमान से होता हैं। उप- 
मान लुप्ता में जज उसका लोप ही हो गया तब निरूपक के अभाव में सादृध्य 
का पर्यवसान कैसे होगा अर्थात्‌ उपमा की निष्पक्ति नहीं होगी तब उपमा 
असम्भव हो गई । अत: उपमानलुप्ता को लुप्तोपमा का भेद मानना नितान्त 
अर्संगत पोगा । हाँ अतन्वय एवं व्यतिरेक को तरह उपमानलुता उपमा से 
वहिभूत स्वतस्त भेद हो सकती है । ः 
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प्रनन्‍्वय में सादुश्य का अन्वय उचित रूप से नहीं होता है । भ्रतः सादुश्य 
का अभाव है। व्यतिरेक में नियेव कृत चमत्कार होने से सादुइ्य का निषेध 
ही है। अतः अभाव है। उपमानलुता में सादुश्य के निहूपक का भ्रभाव है 
अर्यात्‌ सादुश्य की जड़ ही कढ गई | प्रतः इन तीनों का उपमा से वहिर्भाव 
स्वाभाविक ही है । 

यही स्पिति घर्षोपमानलुता की है। धर्म झप सादुश्य है मानने वालों के 
मत में सादृश्य रूप उपमा एवं उप्तके निरूपक उपमान का जब लोप हो गया 
तव भी उपमा को मानना ब्राश्वर्य किमतः परम । उपमेयोपमा को पूथक्‌ 
प्रलंकार माना जाता है । उपमानोपमा को प्रथक्‌ नहीं ऐसा क्यों ? क्योंकि 
उपभा उपमान से पृथक नहीं हैं। उपसान ही के सहारे उपमा होती है । इसी 
लिए अप्पय दीक्षित जी ने लिखा है कि-- 

व्यापार उपमानारब्यो भवेद्यदि विवक्षितः इत्यादि) फलतः उपमान 
के लोप होने पर श्रर्थात्‌ उपमाव के अभाव में उपमा नहीं होगी । 


“अनन्वय एवं असम” 


जैसे चन्द्र के जैसा मुख है ऐसा कहने पर मुश्च के जैसा चन्द्रमा है यह 
भ्रर्थात्‌ सिद्ध हो जाता है। याने व्यक्त हो जाता है। उ्त व्यक्त को वाच्य 
कर देने पर उपमेयोपमा एक पृथक अलंकार माना जाता है उसी तरह हे 
मातः ? गंगे ? श्राप अपने ही जैसी है ऐसा कहने पर भ्रापके जैसी दूसरी 
कोई नहीं है यह स्वत: सिद्ध हो जाता है अर्थात्‌ व्यक्त होता है। उस व्यक्त 
को शब्द से चाच्य कर देने पर असागालंकार मानना पुणंतः उचित है। 
बिलकुल सरल कथा है। इस तसह अनतन्वय एक पृथक श्रलंकार है और 
असम एक पृथक्‌ अ्रलंकार है । अ्रस्तु । 

किन्तु एक चर्चा और है जिसको उपमानलुप्ता एवं श्रसम के विषय में 
आचार्यों ने उठाई है। अलंकार र॒त्ताकरकार का कहना है कि “दुसबुलस्तो”! 
इसमें उपमानलुत्तोपमा नहीं है किन्तु असमालंकार है। इस पर पंडितराज 
का कहना है कि यह उपमानलुता ही है असमालंकार नहीं है। तयोंकि जहाँ 
पात्यन्तिक निपेध होता है वहाँ अ्समालंकार होता है श्रौर जहाँ बवाचित्क 
निरषेघ होता है वहाँ उपमान चुप्ता होती है। प्रकृत में श्रांत्यन्तिक निषेध 
नहीं है । झत: उपमान लुता है । 

इस पर विचार हैं। ये दोनों ही कथन बिलकुल गड़बड़ हैं। क्योंकि 
पहले तो उपमानलुसता यह पद ही व्याकरण की हृष्टि से ठीक नहीं है । 
उपात्त विद्यः कृतकृत्यः इत्यादि उदाहरणों की तरह निशान्त्र का पर्व निपात 
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शैवे से लु्तोपमाना पद ही ठीक है। व कि उपमानलुप्ता । “वाहिताग्त्था- 
पदिषु” इस सूत्र के आधार पर भी वैकल्पिक ही प्रयोग हुआ | अस्तु | 


लुप्तोपमाना उपमा ही नहीं है यह पृथक्‌ अलंकार है। जो भी नाम 
क हैं। जंसे वादी एवं प्रतिवादी दोनों कचहरी में जाते हैं तब तो अपने 
अपने मत के उपस्थापक दोनों होते हैं। यदि उनमें से कोई एक नही 
रहेगा । तो उसके मत का उपस्थापक कौन होगा। कोई नही होगा। 
अर्थात्‌ उसका मत खतम हो जायगा। उसी तरह लुप्तोपमाना में साहद्य के 
निरूपक उपस्थापक उपमान के लुस होने पर श्रर्थात्‌ उपमान के अभाव में 
साहश्य खतम हो गया तब उपमा कैसे होगी । क्योंकि साहश्य ही का नाम 
उपमा है। वह साहश्य खतम हो गया तब उपमा कैसी | दूसरी वात्त है कि 
आत्यन्तिक निषेध और श्रत्यन्ताभाव दोनों पर्याय हैं । 


क्योंकि श्रत्यन्त जो अभाव है उसी का नाम अत्वन्ताभाव है। इसका 
आशय यह है कि जो प्रभाव वस्तु सला के पूर्व में भी था बाद में भी रहेगा 
तथा वस्तु सझ्भाव काल में भी रहता है चह श्रत्यन्ताभाव है। यही आत्य- 
'न्तिक निषेध का स्वरूप है। इसी को पंडित राज ने लिखा है कि 


भुवनन्रितयेषपि मानवें: परिपूर्ण विवुधेश्च दानवेः। 
न भविष्यति नास्ति नाभवत्तृप ? यस्ते भजते तुलापदम्‌ ॥ 


तीनो भुवन देव दानव एवं मानवों से परिपूर्ण है भरे पड़े हैं किन्तु जो 
तुम्हारे साथ तराजू पर स्थान प्राप्त कर सके वैसा न हुआ न होगा और न 
अभी ही है श्र॒र्थात्‌ तुम्हारे जैसे तुम ही हो दूसरा नही है १ यह्‌ श्रनन्‍्वय यहाँ 
व्यक्त हो रहा है। इसको पंडित राज ने श्रसमम का उदाहरण लिखा है। 
यहाँ उपमा का निषेध किया हैं। ठीक यही स्थिति काव्यप्रकाश के इस 
उदाहरण में है। 
“हुण्डुलन्तो मरीहसि फण्डककलिश्राईं केश्रहवणाईं । 
मालइकुसुमसरिच्छे भमर भमंतो न पावहिसि ॥7/ इति 
काटों से व्याप्त केतकी के वनों में घुम घुम कर खोजते हुए मर जाओगे । 
किन्तु हे भ्रमर ? मालती के पुष्प के जैसा पुष्प नही पाओ्ोगे। श्र्थात्‌ 
मालती के पुष्प के सहझ्ष दूसरा पुष्प नही है मालती के पुष्प के जैसा मालती 
का पुष्प ही है। यह झ्नन्‍्वय अलंकार यहाँ व्यक्त हो रहा है। और घुम-घुम 
कर खोजते हुए तुम मर जाम्रोगे किन्तु नही पाझ्योेगे । इसका आशय यह है 
कि वर्तमान काल में भी उसके सहश नहीं प्राप्त हे तभी तो खोज हो रही 
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है। प्राप्त होता तो खोज क्‍यों होती श्रत: वर्तमान में नहीं प्राप्त है श्ौर 
भविष्य में प्राप्त नही होगा । इस तरह दो काल का निषेध वाच्य है। भर 
धूम-घूम कर खोजते हुए कहने से सिद्ध है कि खोज पहले से ही चालू है | 
फलतः भूतकाल का निषेध भी स्वतः सिद्ध है। 
यही हाल परिडत राज के उदाहरण में भी है 
'भूमीनाथ ? शाहाबदीन ? भवत्तस्तुल्यो गुणानां गणे- 
रेतद्भूतभवप्रपञचवचिपये. चास्तीति कि द्रभहे। 


घाता. नूतनकारणयंदि पुनः सूर्टि नवां भावये- 
न्‍न स्थादेव तथापि तावक तुलालेश दधानों मरः ॥” 


है भूमिनाथ ? शहावदीन ? आपके सहश वर्तंमाव काल में नहीं है इसको 
बया कहें । श्रागे भी नहीं होगा । यहाँ भूतकाल का निपेध वाच्य नहीं है 
श्र्थात्‌ सिद्ध करना पड़ रहा है। अ्रतः जब दोनों उदाहरणों में समान स्थिति 
है तब इसको उपमानलुसा मानना और फिर उपमानलुप्ता को उपमा कहना 
तो नितान्‍्त पअ्रंत्नगत है श्रज्ञाव है। हाँ असम अलंकार मानना पृरातिः 
उचित है । 

इसके सिवाय “कुसुम सहश” इस शब्द का प्रयोग करते हैं श्रौर उप- 
मान लुप्ता कहते हैं। कितनी भ्रान्ति है। सहशादि शब्द नित्य प्रतियोगी 
सापेक्ष है । जैसे पष्ठी विभक्ति भेदक के परे हो होती है भेद्य के परे नहीं 
होती है। उसी तरह इवादि शब्द एवं सहशादि शब्द प्रतियोगी के बाद ही 
उपस्थित होते हैं श्रनुपोगी के चाद नहीं। इसी लिए मम्मटाचार्य का नियम के रूप 
भें फलितार्थ कथन है कि ययेवादि दाव्दा यत्परास्तत्रव उपमानतां द्योतयन्ति ॥ 
श्रतः कुसुम सहृद्य में कुसुम उपमान ही है। फलतः उपमान लुप्ता का उदाहरण 
ही नहीं हो सकता है । यही हाल परिडत राज के उदाहरणों का है । 


'गस्य तुलामधिरोहमसि लोकोत्तरवर्णपरिमलोदगार: । 
फुसुमफुलतिलक?चम्पक ?न वर्य त॑ जातु जानीम: ॥! 


जिसकी त्राज़ू में तुम चढ़ सको उसको हम नहीं जानते । यहाँ “वबर्य॑ 
न जानीम:” इस तरह वहुबचन का उपादान किया है। श्रहं न जानामि 
हूस तरह एक वबरून का उपादान नहीं किया है । यदि एक वचन होता तो में 
नहीं जानता शायद तुम जानते होगे या बह जानता होगा यह भाव होता। किन्तु 
हम नहीं जानते इस बहुदचन का भाव है कि हम नहीं जानते तो वया तुम जानोंगे 
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या वह जान पायेगा । विश्व उसको विपथ कहे या सुपथ कहे पथ तो वही है 
जिस पर हम चलते हैं। श्रतः यह स्वतः सिद्ध होता है कि तुम वेजोड़ हो 
तुम्हारा शञानी दूसरा नहीं है यह असमालंकार वाच्य है और अनन्वय व्यंग्य 
है किन्तु उपमान लुप्ता नहीं है । 


'गाहितमखिल बिपिन परितो दृष्टाश्न विदपिन: सर्वे । 
सहकार?न प्रपेदे रधुपेन तथापि ते सम जगति ।॥:/ 


है सहकार ! मधुपने पूरा वन खोज डाला चारो शोर के सभी पेड़ देख 
लिए किन्तु तुम्हारे सहश जगत्‌ में उसको नहीं मिला। पूर्व॑वत्‌ यहाँ भी 
सब वही बात है । 


उदाहरण 


यह अलंकार नया है शोभाकरमिन्न ने इसका प्राविर्भाव किया है। 
ठीक है किन्तु परिडतराज की कल्पित आशंका एवं उसका उत्तर दोनों ही 
जरा विचारणीय है। विपय यह है कि 


किसी ने आशंका की है कि इव और यथा शब्द सादुश्य के वाचक हैं। 
अत: सामान्‍य विशेष स्वरूप भ्रवयवावयविभाव अर्थ में उन शब्दों की शक्ति नहीं 
है। इसके उत्तर में परिडत राज कहते हैं कि लक्षणा का साम्राज्य है श्रर्थात्‌ 
लक्षणा के द्वारा वे उस अर्थ को कहेंगे । श्रन्यधा यदि लक्षणा का उपयोग 
नहीं करेंगे तो उन शब्दों में उत्प्रेक्षा वोधकता भी दुर्घट ही होगी। झ्रापका 
आशय है कि उत्प्रेज्षा बोधकत्व भी उन शब्दों में लक्षणा के जरिये ही है । 


यहाँ विचारणीय यह है कि इव और यथा शब्द सादृश्य ही के केवल 
वाचक होते तो आशंका जमती भी किन्तु इव शब्द के कोपकारों ने सादृश्य १ 
उत्प्रेक्षा २ वाक्यालंकार ३ एवाथंकत्व ४ एवं अवधारण ५ ये पाँच प्रर्थ 
लिखे हैं । जैसे उनके उदाहरण--चन्द्र इव मुखम्‌ । चन्द्र के सदृश मुख है १ 
दूरे तिप्ननू देवदत्त इवाभाति । यह जो व्यक्ति वहाँ बंठा हुआ है वह दूर से 
ऐसा भालूम पड़ता है मानों देवदत्त है। मुखमेणीदृशों भाति पूर्णंंचनद्र 
इवापर: | मृगनयना का मुख ऐसा मालूम पड़ता हैं मानों दूसरा पूर्ण चन्द्र 
हैं।र| किमिव हि मधुराणां मण्डनं नाकृतीनाम्‌” ( यह शाकुन्तल में 
कालिदासोक्ति है ) मधुर झ्ाकृति के लिए कौत वस्तु मएडन नहीं वन सकती 
' है।३। श्षिये पूपन्निपुकृतेव देवा: ( ऋगशेद ११८४३ ) भाष्यक्रार सापण 
इसके भाष्य में लिखते हैं कि यहाँ इव शब्द एवं के श्रर्थ में है। इव शब्द 


[ १३८ ॥ 


एवार्थ ४। “शुक्णेव तु ईश्वरा” शतपथ ब्राह्मण । इसके भाष्य में लिखा 
है कि ( इव झब्दोड्वधारणार्थ: ) इव शब्द यहाँ अ्रवधारण निश्चय श्रर्थ 
में है। ५। 


इस तरह इब शब्द अन्य पश्रर्थों की तरह उत्प्रेक्षा रूप श्र का भी वाचक 
ही है। इसलिए यहाँ मुख्याथ बाधका श्रभाव है श्रतः लक्षणा का प्रसार 
नहीं है । 

यथा शब्द के विषय में पारिनि का सूत्र है कि यथाइसाहरये । साहश्य 
से भिन्न श्रर्थ में यथा शब्द का समास हो। साहद्य से भिन्न श्रथ॑ं है योग्यता 
१ वीप्सा २ पदार्थानतिवृत्ति तीन । चौथा श्रर्थ साहहय है । 

इस तरह यथा शब्द तो उत्प्रेज्ञा बोधक है ही नहीं। श्रतः आशंका 
और उत्तर दोनों ही गड़बड़ हैं । 


स्मरण 
स्मृति भ्रान्ति एवं सच्देह :-- 

ये तीनों ज्ञान विशेष हुँ। इनमें स्मृति का वीज निमित्त कारण है 
संस्कार । क्योंकि संस्कार जन्य ज्ञान को स्प्रृति कहा है। उस संस्कार के 
उद्वोधक सह वस्तु का दर्शन श्रवण मतन एवं कथन । तथा अदुष्ट (भाग्य) 
ओर चिन्ता आदि हैं जैसा कि लिखा है । 

सदृशादुए्चिन्ताद्या: स्मृति वीजस्थ बोघकाः। अस्तु ॥ इन उपपु'्त 
कारणों में सदुण वस्तु के दर्शन, श्रवण, मनन एवं कथन से उद्वुद्ध संस्कार 
से जन्य सदृद्य वस्तु विपयक स्मृति को हच्य होने पर अलंकार कहा है । ऐसा 
आलंकारिकों का सिद्धान्त है 

“अआरान्तिमान्‌”? 

जैसे स्पृतति को प्रलंकार कहते हैँ किन्तु उस तरह अ्रान्ति को अलंकार नहीं 
कहा जाता है इसके विपय में रुव्यक, विमशिनी कार एवं पणिडत राज कहते हद 
कि सादुध्य मूलक प्रान्ति ही अलंकार है। आंतिमान्‌ अलंकार है यह व्यवहार 
झोपचारिक लाक्षशिक है। आपका श्राशय है कि नैबायिक के अनुसार 
आंति ज्ञान है। ओर ज्ञान का प्रधिकरण श्रात्मा है। शअ्रतः अ्रतिमान 
चेतन ही होगा यावेदान्त के मत में श्रांति चित्त का धम्म है। अतः धर्मी 
चेतन ही अआन्तिमान्‌ होगा। अलंकार अंतिमान्‌ कैसे होगा? अतः 
प्रतंकार को आंतिमान्‌ लक्षणा के द्वारा कह सकते हूँ ] 


[ १३६ ॥ 


परिडतराज ने पशु पक्षि एवं पशु सदृश हालिक वगगरह की श्रांति 
को झलंकार कहा है। यह भी उनका एक देशी कथन ही है। “'भ्रान्तेः 
पुरुषधरमंत्वात्‌” श्रांति पुरुषों का धर्म है। .यह चाणक्य का कथन है। 
कहते हैं कि भ्रांति सभी को हो सकती है श्रतः राजा को चाहिये कि पपने 
सभी व्यवहारों को वह लेख वद्ध करे। आ्रागे लिखा है कि मुनीनां 
च मतिशभ्रम: | मुनियों को भी भ्रम होता है। श्रतः सादृश्य मूलक कविप्रति 
भोत्यापित एवं हद्य अआ्रान्ति मात्र अलंकार है । 


सन्देह-ससन्देह 


ससन्देह श्रौर सन्देह ये दो नाम अलझ्टार शास्त्र में मिलते हैं। जिनमें 
'पहला नाम श्रान्तिमान्‌ की तरह सन्देह सहित जो अलंकार वह ससन्देह है । 
दूसरा नाम स्मृति की तरह साक्षात्‌ सन्देह है । यह सन्‍्देह कहीं पर अनाहाये 
ओर कहीं पर शआ्राहाय होता है। जहाँ कवि परनिष्ठ सन्देह का निवन्धन 
करता है वहाँ प्राय; श्रनाहाय॑ ही होता है जहाँ स्वगत संशय होता है वहाँ 
आहाय॑े ही होता है। इसमें नानाकोटियों में कही पर एक ही समात्र धर्म 
रहता है श्रौर कहीं पर अलग २। वह भी कहीं पर अनुगामी कहीं पर विम्ब- 
अतिविम्बभावापन्न और कहीं पर श्रनिदिष्ट होता है । 


ड घझ््पक 8 


जिस सादृश्य वर्णन से उपमिति क्रिया तुलना की निष्पत्ति हो उस 
वर्णानारूढ़ सादृश्य को ज॑से उपमा कहते हैं। वेसे ही जिस सादुध्य गर्भ 
अभेद से रूपए क्रिया आरोप व्यापार की निष्पत्ति हो उस अभेद परिणत्त 
सादुश्य को रूपक कहते हैं । 

यहाँ आहाय॑ ताद्रष्यनिश्वय होता है उदाहरण से समभाते हैं । 

लोक में जिसको मुलम्ना कहते हैं उसी को आलंकारिक भाषा में रूपक 
कहते हैं । जो चान्दी नहीं है शुद्ध रागा है उस पर पानी चढ़ा दिया मुलम्मा 
कर दिया चाँदी मालूम पड़ने लगा। शुद्ध ताँवा है पीतल है पानी चढ़ा दिया 
सोना मालुम होने लगा”” इसी तरह मुख है चन्द्र नहीं है किन्तु चन्द्रत्वका आरोप 
कर दिया चन्द्र का अनुभव होने लगा | यह आरोप ऐच्छिक है। स्वरसतः 
जो आरोप होता है वह पञ्रान्ति है। जैसे सीपी में रजत की प्रतीति आरोप 
ही हैं। यहाँ भ्रथ॑ में श्रथं का आरोप है शब्द में शब्द का आरोप नही है । 

जत्र यह आरोप झवयवों में न होकर केवल अवयवी में होता है तब 


(0 


निरवयव कहलाता है ओर अवयवों के सहित अवयची में होता हैँ तव सावयव 
कहाता हैं । जहाँ आरोप में परम्परा होती हैं। एक का आरोप दूसरे 
आरोप का कारण हो जाता हूँ। वहाँ परम्परित होता है। जिनमें केवल 
निरवयव अर्थात्‌ जो मालारूप में नही है । भौर जहाँ एक में अनेक काश्नौर अनेक 
में अ्रनेक का आरोप रहे वह मालारूपक है । जहाँ कुछ आरोप्यमारा वस्तु अभिषा 
का विपय हो और कुछ अभिधा का विपय नहीं हो श्रर्थात्‌ आरथे हो वह एक 
देश में विशेष रूप से रहने के कारण एक देश विवर्ती रूपक हैं। तृतीय पर 
स्परित दिलएएट शब्दों और अ्र|इलष्ट शब्दों से रचित होकर भी केवल तथा माला 
रूपए में होता है भ्रतः चार प्रकार का है। दो प्रकार निरववव के भर दी 
प्रकार सावयव के मिलकर चार प्रकार का हुआ । कुल योग श्राठ प्रकार का 
हुआ । उपमा की तरह यहाँ भी साधारण घर्म कहीं पर अनुगामी, कहीं पर 
बिम्व प्रतिविम्व भावापन्न है । कहीं पर उपचरित है। कहीं केवल शब्द रूप 
है। अ्रतुगामी रूप भी कहीं वाच्य होता है कहीं प्रतीयमान । 

यह रूपक जो विपय झ्ौर विपयी के समानविभक्तिकस्थल में होता हैं। श्रौर 
जहाँ विपय एवं विपयी का अभेद किसी पद का श्र नहीं है। किन्तु श्राकारक्षा 
आदि से भास्य है वह समानाधिकरण्येन निर्देश कहाता है श्रौर जो भिन्न विभक्ति 
कस्थल में होता है वह वैयधिकरणयेन निर्देश कहाता है यहाँ कहीं पर वह भभेद 
विश्वेप्य रहता है भ्लौर कहीं पर विश्ेषण रहता है । सादुश्य हेतुक भ्रभेद के लिए 
लक्षणा की आवश्यकता नहीं है। सम्बन्धान्तर हेतुक अ्भेद के लिए लक्षणा 
व्यंजना की श्रावश्यकता है । 

परिणाम 

रूपक में विषयी चन्द्र का अभेद सिद्धांत रूप से विवक्षित है और परिणाम 
में विषय मुख का श्रभेद विवक्षित है इतना ही नहीं है किन्तु उसका वहाँ की क्रिया 
में उपयोग भी है। हृगव्ज से देखती हूँ यहाँ श्रव्ज कमल से देखा नहीं जा सकता 
है क्योंकि कमल देखने का साधन नहीं है । अ्रतः जब उस कमल में दृष्टि का 
श्रभेद करते हैँ तव दृष्टि रूप कमल से देखा जा सकता है । रूपक में विपय का 
प्रभेद नहीं होता है। यह उपात्त क्रियों पयोगित्व एवं प्रकृताभिन्नत्व ह्दी 
परिणाम काजीवातु है । 

उल्लेख 

प्रनेक वस्तु को भ्नेक प्रकार से देखने में कोई विन्नक्षणता नहीं हैं हाँ एक 
वस्तु को भ्रनेक प्रकार से समकने में चमत्कार होता है। अत: कहीं पर समझने 
में प्रनेकता होती दे वहाँ उसी ज्ञान की अनेकता में चमत्कार होता है और 
बह पर समभने के प्रकार में अ्रवेकता होती है वहां उसी प्रकार की श्रनेकता 


. १४१ ] 


में चमत्कार होता है। दोनों में कारण है समक्ने चाले की इच्छा भ्रपना 
स्वार्थ एवं व्युत्पत्ति । जैसा कि कहा है । 
यथारुचि यथाथित्व॑ यथात्व्युत्पत्ति भियते। 
झआरभासोष्प्यर्थ एकस्मिन्नचुसन्धान साधिते। 
यहाँ समभना ही उल्लेख है कल्पता उल्लेख नहीं हैं । 
जहाँ उल्लेख होता है वहाँ श्रांति, श्रतिशयोक्ति, रूपक, अ्रपह्न ति, इलेप 
आदि अलंकारों का जमघट बना ही रहता है किन्तु अनेकधा समभता, एवं 
समभऊने में अ्रनेकता ही इतता चमत्कारी भ्रेश है जो उनसे श्रलगाव करने में जब्बर 
पड़ जाता है श्रतः उल्लेख अ्र॒लंकार अपना प्रभुत्व बनाये रखता है । अतः 
शुद्ध एवं संकीर दो प्रकार का उल्लेख होता है । 


“अपहृति” 


अपकहृति का अर्थ है निषेध । जहां एक का निषेध होता है वहां दूसरे का 
विधान होता है। यह नियम है तदनुसार विपय के निषेध होने पर विषयी का 
विधान होना स्वाभाविक हैं। श्रन्‍्य में अन्य का विधान आरोप पदार्थ है। फलत: 
निवेधपुर: सर झारोप या शारोपपुर: सर निपेघ या फिर मिष छल कपट 
श्रर्थ के वाचक शब्दों से याने विषय के असत्यत्व के प्रतिपादक शब्दों से तिपेध 
का निर्देश ये तीव प्रकार इसमें होते हैं। उनमें भी विपयी का ताद्रषप्य और 
विषय का निषेध दोनों शब्द से कहे जाएँ या दोनों झ्रार्थ हों या एक शाब्द 
हो या एक आरार्थ हो । वे भी कंदाचित्‌ विधेय हो या अनुवाद्य हो । 

उ्प्रेक्षा 

उत्प्रेक्षा का विषय बहुत जटिल है अतः इसको थोड़े विस्तार से लिखते 
हैं। पहिले पहल उद्ध॒ठाचार्य ने सम्भावना को उत्प्रेक्षा हा । तदनुसार 
आज तक के सभी आ्ाचारयों ने वही शब्द कहे | अवान्तर समय में आचाय॑ 
झव्यक ने 'एवमभेदप्राधान्ये आरोपगर्भालंकानल्लर्क्षायत्वा अध्यवसायग्रभाल्न- 


क्षय ति, तत्र-- क 
अध्यवसाये व्यापारपरधान्ये उत्प्रेक्षा 


इस प्रकार श्भेद की प्रधासता में आरोपगर्भ (रूपक, परिणाम, सन्देह, 
आंतिमानू, उल्लेख और अपन्हुति) अलंकारों का लक्षण वतलाकर अब शअ्रध्य- 
वसाय गर्भ अलंकारोीं का लक्षण कहते हैं | उनमें जहाँ श्रध्यवसाय हो किन्तु 
व्यापार की प्रधानता हो वहाँ उस्लेक्षा होती है ऐसा लिखा है, और श्लागे 
लिखते हैं कि-- 


[ १४२ ] 


भ्रध्यवसाये त्र्यं भवति | स्वरूप विषयो विपयी च | विषयस्थ च विप- 
पिणाबत्तनिंगीर त्वेष्ष्यवसायस्य स्वरूपोत्यानम्‌ू । तत्र साध्यत्वे स्वरूप 
प्राधान्यम्‌। सिद्धत्वे त्वध्यवसितप्राघान्यम्‌ । विपयप्राधान्यभध्यवसाये नव 
संभवति । 


अध्यवसाय में तीन वातलें होती हैं । स्वरूप, विषय और विषयी । विषयी 
के द्वारा विषय के निगरण होने पर ही श्रष्यदसाय का भ्रपना रूप प्रकट होता 
है। उसमें भी जब श्रष्यवसाय साध्य होता है तव श्रध्यवसाय स्वयं प्रधान 
होता है, शोर जब श्रष्यावसाय सिद्ध हो तब श्रष्यवसित विपयी प्रधान होता 
है । किन्तु श्रष्यवसाय में विषय की प्रधानता कभी नहीं होती है । इधर 
लिखते हैं कि 


न चविपयस्य गम्यमानत्वं युक्तम्‌ । तस्‍्योत्रेक्षाघारत्वेत्र प्रस्तुतस्य श्रभि- 
घातुमुचितत्वात्‌ ॥ 

विपय को गम्यमान करना ठीक नहीं है क्योंकि वह उस्प्रेक्षां का प्राघार 
होने से प्रस्तुत है श्रत: उसका शब्दतः कहना उचित है। 


यह सब परस्पर विरोधी कथन ऐसे हैं कि इनके विरोध का परिहार 
करना भ्रावश्यक है । 


प्रथम विरोध तो यह है कि शभ्रष्यवसाय का स्वरूप है जहाँ विषय का 
निगरण हो भ्रनुचचारण हो श्औौर उसके वाद विषय का निदचय हो। किन्तु 
उत्प्रेक्षा में एक भी नहीं है । क्योंकि यहां विषय का उपादान रहता है श्रौर 
संभावना होने से निश्चय का श्रभाव रहता है | इसका परिहार यथापि विम- 
दित्रीकार ने किया है कि अ्रष्यवसाय दो प्रकार का होता हैँ एक स्वारसिक 
दूसरा उत्पादित । जिनमें स्वारसिक अ्रव्यवसाय में विपय के ज्ञान नहीं रहने 
पर भी निमित्त के वल पर स्वरसतः अपने श्राप विपय की प्रत्तीति होती है। 
बयोंकि शुक्तिका के स्वरूप को समझ जाने पर कभी भी प्रमाता को रजत की 
प्रतीति नहीं होगी श्रौर उत्पादित भ्रष्यवत्ताय में तो विपयी से विविक्त विषय 
को जानने वाला ही विपय में प्रयोजनाधीन होकर विपयी का श्रष्यवसाय 
करता है | जिनमें पहला स्वारसिक भअ्रध्यवत्ताय अआंति का स्थल है और दूसरा 
उत्पादित प्रध्यवसाय उत्प्रेक्षा का विपय है । वह उत्पादित अध्यवसाय भी 
प्िद्ध भौर साध्य दो प्रकार का है। सिद्ध बह है जहां विषय का निगरण 
होता है भ्तः उसके उपादान नहीं होने से विषयी प्रधान होता है । साध्य वहू 
है जहाँ विषय की सम्भावना ज्ञानात्मकता रूप निगीय॑माणता के वदीलत 
प्रध्यवत्ताय दिया की प्रधानता हो झोर इवादि का उपादान हो । 


[ १४३ ] 


इवादि के उपांदान होने से निगीयमाणता की प्रधानता में भी सम्भावना 
का उद्रक होता है। विषय की निगीर्यमःणता के कारण यहाँ आरोप नहीं 
है क्योंकि झ्ारोप में विषय (मुख) की विषयी (चन्द्र) रूप से प्रतीति होती 
है । श्रष्यवसाय में विषय के निगरण से विषयी की ही प्रतीति होती है । 


इस तरह विमशिनी कारते विरोध का परिहार किया कि अ्रध्यवसायथ में 
निश्चय रहता है ओर उद्प्रेक्षा अनिश्चयात्मक सम्भावना स्वरूप है श्रतः दोनों 
की सहस्थिति नहीं हो सकती है किन्तु निगीयंमाणता की प्रधानता होने पर 
भी इवादि के उपादान से सम्भावना का उद्रेकऊ हो ही जाता है। शब्रतः 
अ्रध्यवसाय में भी उत्प्रक्षा हो जाती है। तथापि जहाँ इवादि का उपादान 
नहीं होता हैं वहाँ भी गम्योत्नेक्षा होती है ऐसी मान्यता है। किन्तु श्रब 
वह नहीं होगी क्योंकि अध्यवसाय स्थल में निश्चय होता है सम्भावना 
श्रनिश्वय रूपा है। भावाभाव का पूर्ण विरोध है। श्रध्यवसाय के रहने पर 
जिन इवादि के उपादान से सम्भावना का उद्रेक होता है उन इवादि का उपादान 
प्रतीयमानोत्प्रेक्षा होगा नहीं तो सम्भावना के बिना कैसी उत्प्रेक्षा । 


हाँ यदि यह कहें कि निगरण और निर्गीयमाणत्व दो पदाथे हैं श्रौर 
निगीय॑माणत्व का अर्थ है निगरणीयत्व श्रर्थात्‌ निगरण नहीं है किन्तु 
निगीर् होने की थोग्यता है श्रतः सम्भावना रूप ही वह है : इस तरह घुमा- 
फिराकर द्रविड प्राणायाम करके क्लिप्ठट कल्पना करने की क्या आवश्यकता 
है सीवे-सीधे सम्भावना उत्प्रेक्षा है यही कहना चाहिए। सम्भावना का 
स्वरूप है एक कोटि जहाँ उत्कट हो। जसे तमो घूमभरं शंके कोकीविरह 
शुष्मणाम्‌ [ यह निदुष्ट पाठ है। घुमस्तोमं तमः शंके में उद्दश्य तमको 
पहले नहीं कहकर विधेय ध्रूम को पहिले कहा है श्रतः उद्देश्य वचन पूर्वंम 
इस नियम की अश्रवहेलचा करके विधेय घुमस्तोम का अ्रविमर्श किया गया है ] 
इस उदाहरण में तम को घुम बतलाया गया । अतः घुम की कोटि उत्कट 
है। यही सम्भावनात्मक उत्प्रेक्षा है। 


वह उत्प्रेक्षा दो प्रकार की है। वाच्या और प्रतीपमाना। उत्प्रेक्षा 
सामग्री झौर उद््ेक्षा के प्रतिपादक इव नून॑ श्रुवम॒ आदि श्रव्यय, मन्‍्ये 
हंके आदि क्रियाये' एवं क्यडः आचार क्षिप्‌ झ्रादि प्रत्यय जहाँ रहे वहाँ वाच्या 
होती हैं। जहाँ उक्त प्रतिपादक शब्द नहीं रहे किन्तु टत्प्रक्षा सामग्री रहे 
वहाँ प्रतीयमाना रहती है। भौर जहाँ सामग्री नहीं रहे केवल प्रतिपादक 
रहे वहां सम्भावनामात्र है उत्प्रेक्षा नहीं है । 


[ शडढ ] 


अब यहाँ शंका होती है कि गम्या या प्रतीयमाना उत्प्रेक्षा को अलझ्भार 
नहीं कानना चाहिये किस्तु उसे ध्वनि कहना चाहिए । इस पर उत्तर देते है 
कि जैसे उपमान, उपमेय, साधारण और इवादि ये चारो जहाँ रहें वहाँ पूर्णों- 
पमा रहती है और एक दो या तीन जहाँ नहीं रहें वहाँ लु्तोपमा रहती है 
उसी तरह विपय, विपयी निमित्त एवं इवादि ये चारों जहां रहें वहां वाच्या 
उत्प्रेक्षा श्रलंकार होती है। और जहां विपय, विपयी एवं निमित्त ये तीन 
ही रहे केवल इवादि का प्रयोग नहीं रहे वहां वह अत्यन्त स्फुट है श्रतः 
वाच्यामान होने से गम्या या प्रतीयमाना भी उत्प्रेक्षा अलछूथार होती है। 
किन्तु जहां इवादि के भी उपादान नहीं रहने से गम्या और विपयी के 
भी उपदान नहीं रहने से गूढा तथापि कविनिवद्ध वस्तु श्रथवा श्रलद्भार से जो 
प्रकाश्या हो वही उत्प्रेक्षा ध्वन्यमाना होती है । जैसे-- 


युद्ध में जयलक्ष्मी समालिगित वीरों को देख कर जजूल में वृक्ष दुश्मनों 
की श्रौरतों के केशों का आकर्षण करते हैं। यहाँ चृक्ष केशों का आकर्णण 
करते हैं। इससे व्यक्त होता हैं जयलक्ष्मी समालिद्धित वीरों को देखने से 
मानों उनको भी कामोद्रेक हो गया है । 


यहाँ इवादि का उपादान नहीं है श्लौर न वीरों में किसी की सम्भावना 
की गयी है श्रतः विषयी का भी उपादान नहीं है ) वृक्षकत्त क कचग्रहण रूप 
सुरतेच्छारूप काम के उद्देक की सम्भावना की गयी है जो कि धवन्यमान है । 


वह उत्प्रक्षा पुन: तीन प्रकार की है स्वरूपोत्मेक्षा, हेतुत्पेक्षा एवं 
फलोत्पेक्षा । जाति, गुण, क्रिया एवं द्रव्य पदार्थों की इन्हीं जाति ग्रुण क्रिया 
एवं द्रव्यों में इन्हीं जाति गुण क्रिया एवं द्रव्य रूप निमित्तों से तादात्म्य या 
तादाम्येतर सम्बन्ध रहने पर सम्भावना को उत्प्र क्षा कहते हैँ । इन निमित्तों 
को धर्म माना गया है। श्रर्थात्‌ इन निमित्तभूत धर्मो' से सम्भावना करते 
हैं। ये घमं प्रलग अलग रहे या एकत्रित रहे उप्तमें उपात्त रहे या अनुपात्त 
रहे, उसमें निष्पाद्य रहे या निष्पन्न रहें) इन पड विधमों में से कोई तीन 
अवश्य रहने चाहिए। इनमें भी तादात्म्य प्रभेद सम्बन्ध से होने वाली 
उद्मेक्षा को घर्मी स्वसरूपोस्पेक्षा कहते हैँ। श्रभेद सम्बन्ध से भिन्न सम्बन्धों से 
होने वाली उद्पर क्षा को धर्मस्वल्पोत्मक्षा कहते हैं। यह सब उद्तोक्षाये' 
भावरप पदार्थों बी, भावरूप पदार्थों में भावरूपपदायंकूप निमित्त भूतधर्मों से 
उक्त सम्बन्धों के द्वारा होती है। इन्हीं सवके अ्भावरुप में उपस्थित होने 
पर नी होती है । ब्त्तः भावानाव रुप हैं । 


सरल रीति से कहना हैं कि जैसे अलंकार भी एक वस्तु ही है श्तः 
वस्तु पद से अलंकार का भी ग्रहण हो सकता है । इस प्रकार वस्तु ध्वनि 
के अन्तर्गत ही अलझ्छार ध्वनि सुतरां प्राप्त हो गई । फलतः वस्तु ध्वनि एवं 
अलद्ूर घ्वनि भिन्न -भिन्न दो पदार्थ नहीं होते हैं। किन्तु वस्तु पद से अलझ्ूार 
से भिन्न वस्तु यहाँ विवक्षित है इसलिए वस्तु अलग है अ्रलद्धारध्वनि श्रलग 
है । इसी तरह वस्तु के ही भेद हेतु और फल है अत: वस्तृत्प्रेक्षा के भ्रच्तर्गत 
ही हेतृत्पेक्षा एवं फलोस्प्रेक्षा भी श्रा जाती है। किन्तु वस्तु पद से यहाँ हेतु एवं 
फल से भिन्न वस्तु का ग्रहण है । इसी वस्तृत्नेक्षा को ही स्वरूपोट्प्रक्षा कहते 
हैं। वहु स्वरूप धर्म एवं धर्मी दोनों का है। अतः धर्मिस्वरुपोत्प्रेक्षा धर्म 
स्वरूपोत्प क्षा भी इसी को कहते हैं। जो हेतु नहीं है उसी में हेतुरूप की 
संभावना करना हेतुत्म्रेक्षा, जो फल नहीं है उसमें फलस्वरूप की सम्भावना 
करना फलोछ्ाक्षा है । 


विषय ( उपमेय ) में विषयी (उपमान) की श्राहार्य सम्भावना करते 
हैं। उसका चिमित्त है हेतु है विषयी में रहने वाले घर्म का या उस धर्म के 
सहचरित धर्म का विषय के साथ सम्बन्ध | इस दोनों में से किसी धर्म का 
सम्बन्ध रहेगा तभी उत्प्रेक्षा होगी; यही उत्प्रेक्षा सामग्री है । 


घम्मिस्वरूपोत्परेक्षा घर्मंसम्वन्ध प्रयुक्ता होती है और घर्मस्वरूपोत्प्रेक्षा धर्म- 

सहंचरित धमंसम्बन्ध भ्रयुक्ता होती है। विषयी में रहने वाले या विषयी में 
रहने वाले धर्म का सहचारी इन दोनों में से एक घमे | इस तरह घधमम में 
तन्निष्ठतत्समानाधिकरणान्यतरत्वेब का निवेश करके लक्षण का अनुगम करना 
है । प्राचीनों ने सवत्न विषय में विपयी की अभेदेत उत्प्रेक्षा मानी है दूसरे 
दूसरे सम्बन्धों से नहीं । ज॑प्ते “मुख चन्द्र' मन्‍्ये”” इत्यादि में विपयी चन्द्र 
का अभेद विषय मुख में स्पष्ट ही है। इसी तरह 

अस्यां मुनीनामपि सोहमूहे भृगु्हान्‌ यत्कुचशलशीली । 

नायारदाह्वादि मुख भितोहूप्पातों महामारतसर्गयोग्य: ॥॥ 


इस दमयस्ती के विपय में मुनियों के अर्थात्‌ मनवज्ञील महा पुछपों के 
भी मोह की सम्भावना करता हूँ। फिर विषय भोग परायण लोगों की तो 
बात ही क्‍या की जाय । क्‍योंकि महान्‌ भृग्रु प्रपात ( तट जिसमें नहीं हो 
ऐसे प्रषात को भूगु कहते हैं) इल में नियम से रहता है। पक्षान्तर में भूृगु 
ऋषि दल सहश विश्ञाल कुच का अनुशीलन करता है। नाता” झनेक दास्तों 
से मनोहारी मुख है। दुसरे पक्ष में, जो नारद नहीं है. वह श्ननारद अर्थात्‌ 
२० 
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नाष्द #िन्न हैं श्रौर जो अनारद नहीं है नारद भिन्न नहीं है अर्थात्‌ नानारद 
है तारद भिन्न-भिन्न याने नारद है। उसके लिए मुख आाह्वादी है। अतीव 
चमत्कारी सुरत की सृष्टि के योग्य व्यास विस्तार ऊरु में मौजूद है। दूसरी 
तरफ महाभारत ग्रन्ध के निर्माता व्यास जी ने ऊरूका आश्वरणा किया है । 


यहाँ मुनियों को दमयन्ती के विपय में मोह हो गया है। परिडतराज 
लिखते हैँ कि यहाँ धर्मस्वरूपोत्प्रेक्षा हँ जो कि अ्भेद सम्बन्ध से ही हाँ । 
मुनिर्या का मोह धर्म हँ जो विपयी है। भर उन्हीं मुनियों का मोह से 
दर्शनादि दूसरा धर्म विषय है जो कि श्रनुपात्त है क्‍योंकि उद्प्रेक्षा में 
भ्रष्यवसाय होता है श्रतः विपय का श्रनुपादान संगत हूँ । दमयन्ती के 
कुच, मुख एवं ऊरू में क्रमशः अ्रनुशीलत, मन का अ्नुहरण एवं झ्राश्यण रूप 
श्रासक्ति होने के कारण मुनियों का दमयन्ती के तरफ देखना उसकी वातें 
सुनना मातों उनको मोह हो गया हूँ । 

इसी तरह “लिम्पतीव तमो$ज्भानि व्पंततीवाञुजनं नमः” यहाँ पर भी 
प्रथमान्तार्थ कर्ता तम में लेपन क्तृत्व अनुकूल व्यापार की भेदेन उत्प्रेक्षा 
नहीं हैँ । वर्योकि वह कर्त्ता लिम्पति और वर्षति आयात के श्रर्थ व्यापार में 
विशेषण होने से एक देदा हूँ । पदार्थ का पदार्थ के साथ अन्वय होता है न कि 
एक देश से शत: एक देश भूत कर्ता का श्रन्वय उद्प्रेक्षा में नहीं होगा । श्रीर न 
तम रूप विशेष कर्त्ता में लिम्पतिगततिडर्थरूप सामान्य कर्त्ता की ( सामान्य 
विशेषयोरभेदान्वय न्याय के श्रनूसार ) श्रभेदेन उत्प्रेक्षा हँ । क्‍योंकि वह 
वर्त्ता लेपन एवं चरण क्रिया में विशेषण हूँ श्रत: श्रप्रधान हूँ | श्रर्थात्‌ भाव- 
प्रधान श्रख्यात होता है भ्रत:*प्रधानीभूत क्रिया में उपसर्जनत्वेन भश्रन्वित कर्ता 
का इवार्थ उस््रेक्षा में प्नन्वय नहीं होगा । 

किन्तु तमः कतृ के अ्ंगक्रमेक लेपन और नभः क्त्‌क अ्रंजन कर्मण 
वर्षण की उद्प्रेज्ञा की जाती है। यहाँ लेपन एवं वर्षण रूप घिपयी के हारा 
व्यापन एवं श्रघ: प्रसरण रूप विपयों का निगरण है अतः: शअ्रनुपादान है । 
उद्प्रेज्षा का निमित्त धर्म श्यामीकारकत्व है जो कि प्नुपात्त है। इस तरह 
भ्रनुपात्त विषया प्रनुपात्तनिमित्ता उत्प्रेक्षा है । 


यहाँ पशिडितराज विचार करते हूँ कि समी जगह श्रभेद सम्बन्ध से ही 
उद्मेक्षा वी जाय इस नियम में कोई प्रमाण नहीं है। बहुत से लक्ष्य ऐसे हैं 
जिनमें भेद सम्बन्ध से भी उ्ेक्षा होती है । जैसे मुनियों के देखने सुनने 
कहने रूप धर्म विषय में मुनियों के मोह रूप धर्म विपयी की भमेदेन उस्मेक्षा 
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है ऐसा नही कहना चाहिए । क्योंकि भेद सम्बन्ध से उत्प्रेक्षा करने में कोई 
बाधक नहीं हैं श्रतः इस तरह की कल्पना करना तिरथंक ही है। अमेद 
सम्बन्ध से ही उद्रेक्षा की जानी चाहिए। यह वेद ने नहीं बतलाया है। 
भरत: कहीं पर अभेदन उप्रेक्षा होगी और कहीं पर भेदेन । लक्ष्य के ग्रतुसार 
व्यवस्था होना आवश्यक है । 

यहाँ पर प्रतिविचार होता हैं कि अ्रहो मोहस्य माहात्म्यम्‌ । यहाँ परिडत' 
राज को बहुत भारी व्यामोह हो गया है। आप कहते हैं कि “भस्यां 
मुनीनामपि मोह मूहे” यहाँ मुनियों के दमयन्ती की तरफ ताकने रूप धर्म में 

नहीं (मुनियों) के मोह रूप धर्म की अभेद सम्बन्ध से सम्भावना की जाती है । 

इस पर सेवा में निवेदन है कि यहाँ दमयन्ती के कुच, मुख एवं ऊरू में 
चित्त के आासक्त होने पर ( आसक्त होना ही निमित्त है ) भुगु, नारद एवं 
व्यास मुनियों विषयों में मोह विषयी की सम्भावता करता हूँ! मुनि लोग 
धर्मी विपय हैं श्नौर मोह धर्म विषयी है । श्रतः धर्मी में धर्म को उत्प्रेक्षा 
है (न कि धर्म में घ्मं की जैसा कि आपने लिखा है) क्योंकि मूल पाठ है 
( अस्यां सुनीनासषि मोहमूहे ) मुनियों में दमयत्ती विषयक मोह की 
सम्भावना करता हुं। यह वक्त उद्प्र क्षा भेद सम्बन्ध से होगी। श्रभेद संबंध 
से नहीं होगी ॥ और आपके लेखनानुसार धर्म में घर्म की सम्भावना अभेद से 
ही होगी भेद से नहीं होगी । श्रगर भेद से होती तो श्राप लिखते | इतना प्रपंच 
तो लिख गये, इसके झ्राकार को क्यों नहीं लिखा । 

यह पदार्थों के स्वभाव एवं चिद्वानों की व्युत्पलि के अनुसार व्यवस्था 
है। श्रतः मुनियों को मोह हुआ कि नहीं हुआ कौन जाते किन्तु 
श्रापपो ही मोह क्या व्यामोह भी हो गया है। घधर्मी में धर्म की 
भावना को आपने भी लिखा हैं ज॑से लिस्पतीव तमोंड्गानि इसमें भी तम 
झौर नभ घर्मी विपयों में लेपनादि क्तृत्व श्र्थात्‌ लेपनानुकूल व्यापार 
वर्षणानुकूल व्यापार रूप घर्म की सम्भावना उत्प्रेज्षा है। पहले में तमो 
व्यापन निमित्त है। दूसरे में झ्राकाश से भूमि पर्यन्त गाढ़ नीलिमा का 
व्यापद निमित्त है। इस तरह और भी समझना चाहिए। उत्प्रेक्षात्रों के 
सम्बन्ध में श्रधिक विवेचना रस गंगाघर की हमारी टोकाझ्रों में देखें । 

अतिशयोक्ति 

यहाँ भ्रतिशय की उतक्ति होती है । इसमें अतिश्यय पद का श्र है निगरण 

निगरण का विश्लेषण इस प्रकार है। तमालद्रुम ससारिक पथिकों की श्रान्ति 
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को दूर करे। यहाँ तमालद्रुम पद शकक्‍्यतावच्छेदक तमालदुमत्व रुप से 
श्रीकृष्ण का वोबन करता है। यह विषयी वाचक पद का शक्यतावच्छेदक 
रूप से विपय का बोध करना ही तिगरण है । इसका कारण है विपय का 
बोध करने के लिए विपयी वाचक पद की लक्षणा | इस कारण का कार्य 
शकक्‍्यतावच्छेदकमात्रप्रकारक लक्ष्य विशेष्पक बोध । ताहइश वोधत्व कार्य 
चावच्छेदक है । इस तरह का बोध मानने का फल है कि शकक्‍य के प्रसा« 
घारण घमं तमालद्रुमत्व का भान होगा श्रौर श्रीक्ृषष्णत्व का भान नहीं 
होगा । यदि दक्‍्यतावच्छेदक मात्र प्रकारक में से मात्र पद को हटा देवें तो 
श्रीकृष्णत्व लक्ष्यतावच्छेदक का भी भाव होगा । 

एक यह भी मत है कि लक्षणा के द्वारा लक्ष्यासाधारण धर्म प्रकारक 
सक्ष्यविशेष्यक की उपस्थिति होगी किन्तु बाद में व्यापारान्तर व्यंजना के 
द्वारा शक्‍्यतावच्छेदक प्रकारक ही शाब्दवोध होगा । 

नवीनों का मत है कि निगरण करके भ्रष्पवसान करना ही शअ्रतिशयोक्ति 
है। भेद जो वतलाये गये हैं वे सव भिन्न-भिन्न श्रलद्धार हैं। क्योंकि उनमें 


अध्यवसान नहीं है । कुछ झ्ाचार्यो ने यथापि उनका समन्वय किया है । किन्तु 
चमत्कारी नहीं है । 


तुल्ययोगिता-दीपक 

तुल्ययोगिता और दीपक में कोई भेद नहीं है । धर्म की सकृद्‌ वृल्ि दोनों 
में साधारण है। प्रतः दोनों एक ही है । या फिर श्रलग-अलग कहा जाय तो 
तीन अलंकार मानने चाहिए या तुल्य योगिता के ही तीन भेद करने चाहिए । 
क्रेवल प्रकृत, केवल अमप्रकृत और प्रकृत एवं श्रप्रकृत । 

श्रौपम्य साइश्य यहां गम्य रहता है। क्योंकि यहाँ साहदय के प्रयोजक 
साधारण धर्म का उपादान रहता है कारण के रहने पर कार्य वा 
रहना आवश्यक है । अतः साहश्य यहाँ प्रवश्य ही रहेगा किन्तु उसके वाचक 
इवादि के श्रभाव में वह गम्थ है । झतएव प्रयोजक के सद्भाव में प्रयोज्य 
पाहश्य के अवश्य प्रतीस होने से साहश्य साधारण धर्म से भिन्न ही पदार्थ है । 
साधारण घर्म ढप नहीं है। यह श्रालंकारिकों वैयाकरणों एवं मीमांसकों का 
पिद्धांत है। भ्रन्यथा यदि साधारण घर्म से भिन्न नही मानेंगे तो साहदग को 
मम्य कहना अनुपनन्त हो जायगा । 

प्रतिवस्तुपमा, दुष्घान्त, निरदर्शना 
| वस्तु प्रतिवस्‍्तूनावापन्न साधारण घर्म वाले बावयायों में धरार्थ 

मोपम्य रहे बहाँ प्रतिदत्तृपमा होती है। वाक्याय उपमा में धौपम्य शाबइ-द 
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होता है। यहां सामान्य विशेष भावापन्न वाक्‍्यार्थों में अ्र्थान्तरन्यास ही होता 
है यह नहीं होती है। यह वधम्य में भी होती हैं। हृष्टान्त में विम्बपति- 
विश्वभाव; साधारण घमं, उपमान एवं उपमेय तीनों में रहता हैं। निदर्शना 
में आाथ श्ौपम्य रहते हुए भी अभेद मुखिया हैं। यह पदार्थ निदरशंता एइं 
वाक्‍्यार्थ निदर्शंता नाम से प्रसिद्ध है। किन्तु पदार्थ निदर्शना में उपमान एंव 
उपमेय में एक के धर्म का दूसरे में आरोप रहता है । तथापि साइशइय मूलक 
आधथनणिद है अतः निदर्शना है । 


तुल्ययोगिता एवं दीपक में भ्रार्थ श्रीपम्य रहता है किन्तु वहु पदार्थ गत 
है। इन तीनों में वह वाक्याथंगत है इनका विश्लेषण इस प्रकार है ॥ 
जहाँ इवादि का उपादान नहीं हो श्रौर साधारण धर्म का एक बार निर्देश हो 
वे दीपक एवं तुल्ययोगिता कहाते हैं। धर्म का पृथक्‌ निर्देश याने बार-बार निर्देश 
हो और धर्म में वस्तु प्रतिवस्तु भाव हो तब श्रतिवस्तुृपमा होती है यहाँ प्रदि 
वाक्‍्याथे में झ्राथ उपमा होती है । हृष्टान्त को कह चुके हैं। वाक्यार्थनिदर्शना 
एवं बावयार्थ रूपक पदार्थ निदर्शना एवं पदार्थ रूपक इनमें भेद का कारण है 
कि निदशेनाओं में परस्पर आधथमिद हैं। रूपकों में उपमान का उपमेय में प्रभेद 
हैं। परस्पर में अभेद नहों होता है तथा वह भी ज्ञाब्द होता है। एक देश- 
विवर्सी रूपक में शाव्द श्रौर श्रार्थ दोनों होते हैं । 


व्यतिरेक 


यह भेद प्रधान भ्रलझ्धार है। भेद का श्रथ है वधरम्य या वेलक्षणय । 

वह भ्रधिक गुण एवं न्यूनगुण दोनों से होता है जिसके फलस्वरूप उत्कर्ष 
यहाँ स्वतः प्राप्त हो ज्ञाता है। प्रतीप में उपमेय को उपमान बना देना मात्र 
उत्कर्प' हूँ अन्य नहीं है। व्यतिरेक में उत्कषं॑ और अ्रपकर्ष क्रमशः उपमेय 
श्रौर उपभान में होते हैं । 


सहोक्ति 


यह भी भेद प्रधान अलझ्थार हँ । यहाँ भेद का कारण हू पदार्थों में 
गुणप्रघान भाव । गुणप्रधानता का कारण हँ सहा्थ । जहाँ कारक विभक्ति 
का निर्देश होगा वह प्रधान होगा भौर जहाँ सहार्थंक शब्द के योग में होने वाली 
उपपद विभक्ति का निर्देश होगा वह अ्रप्रधान होगा। इसलिए नियमेन तृतीग्धन्द 
अप्रधान होगा श्रौर उपमान होगा अन्य प्रधान होगा भ्ौर उपभेय होगा ॥+ 
यह गुणप्रघान भसांव शाव्द होगा १ सहोक्ति नियमेन श्रतिशयोक्ति मुलक होगी $ 
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बह भ्रतिशय्गेक्ति भी कार्य कारण विपर्यय रूपा एवं अभेदाध्यवसायरूपा होगी । 
अभेदाध्यवस्ताय भी श्लेष के कारण और इलेप के विना सी होगा । 


विनोक्ति 


श्ता शब्दार्थवाचक शब्दों के योग में यह श्रलक्भार होता हँ । विवाकृत 
वस्तु सुन्दर भी हूँ श्र श्रसुन्दर भी हूँ 


समासोक्ति 


प्रस्तुत्त, भ्रप्नस्तुत एवं प्रस्तुताप्रस्तुत ये तीन कोटियाँ होती हैं। फिर इनमें 
भ्रस्तुतों की जोड़ी एबं श्रप्रस्तुतों की जोड़ी श्र प्रस्तुताप्रस्तुतों की जोड़ी 
होती है। ये तीनों कोटि की भी तीनों जोड़ियाँ वाच्य हो सकती हूँ । प्रथम 
दोनों में विशेषण एयं विश्वेष्य दिल होते हैं। तीसरे में विशेशप श्लिए्ट होते हैं 
विशेष्य नहीं । किन्तु प्रस्तुताप्रस्तुत की तीसरी जोड़ी में दोनों गम्प नहीं 
हो सकते । कभी प्रस्तुत गम्य होगा श्रौर कभी श्रस्तुत ग्रम्य होगा। इनमें 
जब प्रस्तुत गम्य हो भर श्रप्नस्तुत वाच्य हो तब अप्रस्तुतप्रशंसा श्रौर जब प्रस्तुत 
वाच्य हो तथा अभ्रस्तुतगम्य हो तव समासोक्ति होती है । 

समासोक्ति में श्रप्रस्तुत के ग्रम्य होने में कारण है विशेषण साम्य | 
विश्ेषण साम्य से जो श्रप्रस्तुत गम्य होता है वह प्रस्तुत की कुछ विशेष 
स्थिति को ला देता है। वह विशेष स्थिति है अप्रस्तुत के व्यवहार का 
समारोप । न कि रूप समारोप । क्योंकि रूप समारोम में तो रूपक होता 
है.। विशेयश साम्य के लिए इलेयादि कई प्रकार हैं । 

“परिकर ”' 

विशेषणों के विन्यास में कवि का गम्भीर अभिप्राय जहाँ रहे वहाँ यह 
अलंकार होता हूँ। वस्तुत: कवि जो भी काव्य बनायेगा उसमें वर्णनीय तत्त्व 
के विशेषणों का संचयन गवेपणा पूर्णषक ही करेगा। वह चेपणा पूर्शक 
विन्वास सहृदय हृदय हरी होने पर ही श्र॒लंकार बनता हूँ । सभी श्र॒ल॑कारों 
बंग यही हाल हैं । उनमें से एक का नाम परिकर हूँ । 

घ्लप 

( प्रत्यें हि शब्दाभिनिवेश: ) जब-जवब श्र्यों को समभाणेंगे तथव सब 

दधाष्दों का उच्चारण करना पड़ेगा भौर जब जब उद्यारण फरेगे तब तव 
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शब्दों में भिन्नता रहेगी ( प्रत्युच्चारणं शब्दा भिच्चन्ते ) यह न्याय हूँ । दूसरा 
न्याय हँ ( अथे भेदेन शब्द भेदः ) अर्थ के भेद से भी शब्द का भेद होता 
हो । इस तरह प्राप्त हुए भेद को जहाँ शब्द छिपा लेते हैं वह इलेप हँ । 
यहाँ श्लिष्यन्ति का अ्र्थ छिपा लेना हँ । वस्तु स्थिति भी यही हूँ कि जहां दो 
भिन्न पदार्थ मिलते हैं। आपस में आइ्लेप आलिगन करते हैं वहाँ यही भाव होता 
हो कि हम आप दोनों एक हैं दो नहीं हैं। ग्राइ्लेप करने में श्रपने श्रलगाव 
को अपने भिन्न स्वरूप को छिपा लेते हैं वही भाव यहाँ शब्दों में भी हँ । 
इसी लिए कावध्यप्रकाशकार ने लिखा हूं कि यत्र वाच्यभ्रेदेन भिन्ना अ्रपि 
शज्दाः भिन्न स्वरूपमपहवते स इलेष: । 


यह श्लेष सभंग एवं प्रभंग पदों में होता हँ और श्रथ॑ में भी होता है । 
अप्रस्तुत प्रशंसा 


श्रप्रस्तुत की प्रशंसा माने अप्रस्तुत का वर्णोन असंगत है । क्योंकि बह 
अ्रप्रस्तुत है. प्रशंशनीय नही है। हाँ वह प्रशंसा यदि प्रस्तुत परक हो तो 
संगति हो सकती है | उसमें भी यदि श्रप्रस्तुत के साथ प्रस्तुत का कोई सम्बन्ध 
नहीं हो फिर भी उससे प्रस्तुत की प्रतीति होने लगे तो अ्त्ति प्रसंग ही हो 
जायगा श्रर्थात्‌ सबसे सबकी प्रतीति होने लगेगी | अतः मानना पड़ेगा कि 
सम्बन्ध होने पर ही श्रस्तुत से प्रस्तुत की प्रत्तीति होगी याने वह सम्बन्ध ही 
शर्थान्तर की प्रतीति का हेतु है। विचार करने पर वह सम्बन्ध तीः तरह 
का है। सामान्य विशेष भाव १ कार्यका रण भाव २ एवं सारूप्य ३ | 

सामान्य विशेष भाव में सामान्य से विशेष की, विशेष से सामान्य की 
प्रतीति होती हैं। अतः दो भेद है। कार्य कारण भाव में भी कारण से 
कार्य की, कार्य से कारण की प्रतीति होने से दो भेद है। सारूप्य में एक । 
इस तरह पांच भेद हो गये । साधम्य॑ एवं वंधम्यं से तथा वाच्य अप्रस्तुत 
के सम्भव, असम्भव एवं उभयरूप से भी इसमें भेद होते हैं। प्रस्तुत इसमें 
व्यंग्य होता है । 


पर्यायोक्त 
पर्याय से वाक्य से भिन्न प्रकार से कहना हो पर्यायोक्त हैं यहाँ जो व्यंग्य 


होता है वही अभिषेय हैं किन्तु जैसे व्यग्य है वेसे अभिवेय नहीं है। राहु 
के वहू के कुचों को व्यर्थ करने वाले को नमस्कार है इसका मतलब्र है श्री 
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कृष्ण को नमस्कार है। राहुवधुकुच वेयथ्यंकारी वाच्य है श्री कृष्ण व्यंग्य 
है किन्तु व्यर्थंकारी है वह श्री इंष्ण ही है इस तरह जो वाच्य है वही व्यंग्य है । 
किन्तु जैसे व्यर्थंकारित्वेत वाच्य है वैसे व्यंग्य नही है । क्योंकि व्यंग्य श्री 
कृष्ण॒त्वेत है। क्योंकि उसका हीं, उसी समय, उसी दौली से वाच्यत्व एवं 
गम्यत्व सम्भव नही है हाँ कार्यादि के द्वारा हो सकता हैं। कार्यादि भी 
प्रस्तुत रूप में ही वर्सणीय होते है। भ्रन्यथ। नहीं । श्रतएवं श्रस्तुप्रशंसा से यह 
भिन्न है। जिस आकार से व्यंग्य की प्रतीति होती है उससे भिन्न श्राकार से 
बाच्य की प्रतीति होना भंग्यन्तर है । इसलिये पर्याय का अर्थ यहां भंग्यन्तर 
है। यह मम्मट भट्ट जी का श्राशय है । 


जिस रूप से श्र्थ को कहना चाहते है उसके श्रतिरिक्त प्रकार का नाम 
भंग्यन्तर है। भ्रथवा श्राक्षेप ही भंग्यस्तर है यह परिडत राज का शभ्राशय है 
पर्याय माने वाच्य से श्रत्तिरिक्त प्रकार से जो व्यंग्य है उससे उपलक्षित हुआा 
कहा जाय वह पर्यायोक्त है। यह अशिनव गुप्ताचाय्यें का आ्राशय है । 


जो व्यंग्य हें किन्तु वक्तव्य है उसी को भंग्यन्तर अर्थात्‌ विवक्षित रूप की 
श्रपेक्षा किसी सुन्दरतर रूप से कथन का नाम पर्यायोक्त है। यह अ्रप्यय्य 
दीक्षित जी का श्राशय है । 


इस भलंकार के स््ररूप में भिन्नर व्याल्यान है। इसका कारण यह है कि 
व्यंग्य श्रोर वाच्य दोनों का स्वरूप एक हो हो जाता है जो हो नहीं सकता 
था । यही चमत्कार है । क्योंकि कहने की जो भंगी है दौली है वह भ्रनन्त 
है। जैसे श्राप यहाँ आाइये कहना है उसकी दौलियाँ इस देश को श्रलंकृत 
करिये, पवित्र करिये, प्रकाशित करिये, इस जगह के भाग्य भ्ापके भ्राने से 
खुल जाथेंगे। इत्यादि अनन्त हैं । 


इस शझलंकार में कहीं पर वाच्य कार्य से कारण गम्य होता है | कहीं पर 
वाच्य कारण से कार्य व्यंग्य होता है । कहीं पर उन दोनों पक्षों से उदासीन 
सम्बन्धिमान्न से सम्वन्धिमात्र गम्य होता है। प्रश्न होता है कि कारण से 
कार्य, कार्य से कारण की व्यंग्यता की स्थिति अप्रस्तुत प्रश्लंसा भी होती है 
झतः पर्यायोक्त का भ्रप्रस्तुत्त प्रशंसा में ही झन्तर्माव कर दिया जाना चाहिये । 
उत्तर। जहाँ कार्य भौर कारण दोनों प्रस्तुत रहें वह पर्यायोक्‍त है भौर जहाँ 
एक वाच्य श्रप्रस्तुत रहे झोर दूसरा व्यंग्य प्रस्तुत रहे बह श्रप्रस्तुत प्रशंसा है 
पतः दोनों का स्थल भिन्न-भिन्न है । 
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वहाने वहाने स्तुति को जाय याने निन्‍दा की समाप्ति स्तुति में ही है । 
इसमें व्याजेन स्तुति: यह तृत्तीया त्तत्पुरुष समास है । व्याजरूपा स्तुति श्र्थात्‌ 
स्तुति का छल है वहाना है निन्‍्दा ही करना लक्ष्य है। इसमें कर्मधारय 
पमास है। यह व्याज स्तुति साधम्यें में होती है यह परिडतराज का मत 
है। अ्रत: आरम्भ में जिसकी स्तुत्ति या तचिन्दा करें। उपसंहार में उसी की 
निन्‍्दा या स्तुति में होगी | 

दीक्षित जी का मत है कि यह वेयधिकरण्य में भी होती है। आरम्भ 
में स्तुति या निन्‍दा दूसरे की रहेगी श्लौर उपसंहार में निन्‍्दा या स्तुति 
दूसरे की । जैसे-- 

हैं साम्व ? पुराराते [' जो तुम्हारा ध्यान करते हैं वे ही कृति है। 
किन्तु उनका जन्म व्यर्थ गया जो तुम्हारे से अन्य में बुद्धि करते हैं । यहाँ ध्यान 
करने वालों की स्तुति है ५ ध्यात् भहीं करने वएलों की जिंदा हैं। गह प्रशंसा 
से प्रशंसा, निंदा से निदा में भी यही अलंकार होगा। किस्तु ऐसी स्थिति 
में श्रप्नस्तुत प्रशंसा प्रधान होगी इसकी छाया मात्र रहेगी । 

आशक्षप 

इस अलंकार के विषय में आचार्यो' के भिन्न भिन्न मत्त है। उपभेय ही 
उपमान सम्बन्धी सकल प्रयोजनों के सम्पादन ये क्षम है श्रतः उपमान की क्‍या 
आवश्यकता है । ऐसा कोई कहते हैं । 

पक्षान्तर का अवलम्बन करके पुर्वे में उपन्यस्त श्र का निषेध ही श्राक्षेप 
है। यह दूसरे आचायें का मत है । 

कुछ विलक्षण कहने की इच्छा से जो कहना चाह रहे थे उसका निषेध 
ही भाक्षेप है। इसका विषय कहीं पर वक्ष्यमाण होता है और कहीं पर उक्त 
होता है । यह मम्मठ भट्ट का मत है । यह मत और दूसरा मत प्रायः एक 
है । दीक्षित जी का मत इसी में श्रन्तभू त हो जाता हैं। पृथक नहीं है । 

कोई कहते हैं नियेध मातन्न आ्राक्षेप है। याने जो-जो निषेध है वे सब 
आध्षेप हैं। या जो केवल निपेधांश है (विधिरूप ग्रंश नहीं) वह मप्राक्षेप है । 
यह मत स्पष्ट नहीं हुभा । 

जिसका वर्शान करना भभीए्ठ हैं प्रत्त. वह प्राकरणिक है या वह प्राकर- 
शिक है भ्रतः जिसका वर्णान करना प्रभीष्ठ है । दोनों भ्रवस्थाओं में वह विवेय 
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है उसका निषेध नहीं किया जा सकता है। फिर भी यदि नियेध करते हैं तो 
यह बाधित होने से आभास ही है। इस पर प्रश्न होता है कि यदि वह निषेध 
बाधित ही है तव निय्रेध क्‍यों किया जाता है । इसका मतलब है कि वरणनीय 
प्राकरणिक में कुछ विलक्षणता वतलानी है। 

इसमें भी वह निषेध उक्त पदा्थे का होता है या वक्ष्यमाण पदार्थ का । 
इस तरह उक्त आक्षिप एवं वक्ष्यममाण श्राक्षेप दो प्रकार का श्राक्षेप है | इनमें 
उक्त विपय स्थल में जिस इष्ट का निय्रेध है उसी में विशेषता होती है । चक्ष्य- 
माण विपय में तो निषेध इष्ट का होता है शौर विशेपता इषप्ट सम्बन्धी किसी 

अन्य पदार्थ में होती है । किन्तु यह विशेषता शब्द से वाच्य नही होने से गम्य॑ 

ही है। उसमें भी उक्त विपय में वह नि््वेष वस्तुमात्र का होता है या वस्तु के 
कथन का, और वक्ष्यभाण विपय में तो वस्तु कथन का ही निषेध होता है। 
साक्षात्‌ वस्तु का निपेघ नहीं है। वह निषेध भी कहीं पर (निविशेषं न 
सामान्यम्‌ विशेष रहित सामान्य नहीं होता है इस न्याय के अनुसार) सामान्य 
में रहता हुआ भी विशेष में प्यंवसित होता है, श्लरौर कहीं पर सामान्य का 
ही निषेध होता है विशेष का साक्षात्‌ निपेष नहीं होता है किन्तु प्रतीत हो 
जाता है। 

इन श्राक्षेपों में एक इृष्ट अर्थ है १ उसका निषेध २। वह निषेध भी 
असंगत होने से असत्य हे अ्रतएवं उसमें भी कुछ विशेषताश्रों का कथन ४ ये 
चार बातें होती हैं। इस तरह यहाँ न नियेध का विधान होता है भ्रौर न विहित 
का निषेध होता है। किन्तु नियेध से विधि का भ्राक्षेष करते है क्योंकि निपेध 
के असत्य होने से उसका विधि में ही पयंवसान होता है । 

निवेष से विधि का श्राक्षेय एक भेद है। दूसरा भेद है विधि से निषेध 
का आक्षेप । क्योंकि जैसे इष्ट का निपेध भ्रनुपपन्न है उसी तरह अनिष्ट का 
विधान भी श्रसंगत है फिर भी यदि उसका विधान करते हैँ तो उसका स्वरूप 
बाधित ही हैग्मा श्रत: श्रनिप्ट विधान की नियेध में ही समाप्ति होती है। 
एस तरह विधि का प्रंगभूत ही यह निवेध है । यह भ्रल॑कार सर्वे स्‍्वकार का 
मत है 

विधि से निरयेंध की निवेध से विधि की उक्ति को प्राक्षेप कहते हैं यह 
महाराज भोज का मत है 


विरोधाभास 


इष्ठ के निपेध में भ्रनिष्ट के विधान में विरोध भनुष्यूत है. अतः विरोध- 
गर्भ प्रलंकारों के प्रकरण में पहले विरोध को वतलाते हैं । 


घि गन 


जहाँ पदार्थ विरुद्ध जैसे मातम पड़ते हो वह विरोध श्रलंकार है ! यहाँ 
जाति, गुण, क्रिया एवं द्रव्य प्रत्येक में जाति का जाति के साथ १ गुण का 
गुण के साथ २ क्रिया का क्रिया के साथ ३ द्रव्य का द्रव्य के साथ ४ शअ्र्थात्‌ 
सजातीय का सजातीय के साथ, और जाति का गुण, क्रिया एवं द्रव्य के साथ 
७ गुण का क्रिया एवं द्रव्य के साथ € क्रिया का द्रव्य के साथ १० श्रर्थात्‌ 
विजातीय का विजातीय के साथ विरोध होता है । 


जिस विरोध का समाधान नहीं हो सकता है वह प्ररुढ़ श्र्थात्‌ बाघ बुद्धि से 
अनभियूत विरोध दोष कहाता है । जो तो विरोध समाधेय हो किन्तु भ्रामुख 
में आरम्भ में जहां उसका आभास होता है अ्रतएव जो विरोधाभास है उसी 
को विरोधालंकार कहते हैं। यह्‌ विरोध समान स्थल में होने पर विरोधा- 
लंकार है । 


विषमस्थल में यह विरोध अ्रसंगति श्रलंकार के नाम से प्रसिद्ध है । 
कार्यकारण भाव के ज्ञान में विरोध होने पर विभावना एवं विशषोक्ति अलं- 


कार होते हैं। श्रषि शब्द विरोध का उल्लापसक होता है। उसी के सहारे 
विरोध उपस्थित होता है । 


एक मत है कि विरोधप्रतिभोत्पत्ति हेतु स्लेप है। यह उद्धूट के श्नु- 
यायियों का है। दूमरा मत है कि इलेप प्रतिभोत्पत्तिहेतु विरोध है; यह 
दीक्षित जी का है। तीसरा मत है कि इन दोनों का सांकयय है यह मम्मठ एवं 
रुय्यक का मत है । 


यहाँ विरोध के निरूपण प्रसंग में पशिडतराज ने एक विचार उठाया हैं 
कि हित करनेवाला भी अहित करता है या हित नहीं करता है। भ्रग का उद्धारक 
हो कर भी अग का उद्धारक नहीं हू । इत्यादि स्थलों में विरोध का केवल 
भान ही होता है। विरोध श्रलंकार नहीं है। प्र॒लंकार तो ब्लेप ही है। 
क्योंकि वह ब्लेप अपने विपय में प्रायः सभी अ्रलंकारों का अ्रपवादक है । 
कंसे ! अपवादक है वतलाते हैं । 


जो हित करने में प्रवृत्त है वह हित नहीं करेगा या अहित करेगा यह कसे 
ही सकता है| यहाँ हित और अहित का विरोघ प्रतीत होता है। किन्तु 
ठहरता नहीं । जैसे हित करनेवाला व्यक्ति हित तभी कर सकता है जब पभहित्त 
को प्र॒र्यात्‌ प्रतिवन्‍्धक को हटायेगा । इस लिए इस वाक्य के श्रर्थ को बदला 
जाता है । कि हित करनेवाला शप्रहित को काट देता है । 
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(भ्रग गोवर्द्धन पर्वत नाग कालीय सर्प या कुवलया पीड हाथी) इस तरह 
यहाँ एक श्रृति से श्रर्थदयय का बोध होते के कारण इलेष ही है विरोध नहीं 
है | इसका उत्तर देते हैं कि कवि सुनता है। जिसने इस काव्य को बनाया 
है । उसने किप्त आशय से इसको बनाया विरोध को व्यक्त करने के लिए या 
श्लेप को स्पप्ट करने के लिए उसको वह जानता है । कवि कहता है कि वस्तुतः 
विरोध होने पर पदार्थ की सत्ता ही नष्ठ हो जायगी | जिससे मुख्य लक्ष्य चम- 
त्कार की प्राप्ति तहीं होगी; इस लिए समन्वय करना पड़ेगा । समन्वय का भ्राधार 
बलेप है । इस लिए मुख्य लक्ष्य चमत्कार का श्राधार विरोध ही है। फलत: 
विरोध ही भ्रलंकार है श्लेप तहीं । ब्लेप तो समस्वयाधायक है | 


इस पर विचार होता है । इन वाकयों में जो विरोध है उसका मूल हैं 
भ्रपि शब्द | अतः जहाँ विरोध के योतक अ्पि शब्दादि रहेंगे वहाँ विरोध शाब्द 
है जहाँ वह नहीं रहेगा वहाँ श्रार्थ है। यह प्राचीन को सिद्धान्त है । किन्तु 
यह स्थिर नहीं है । क्योंकि शब्द के द्वारा विरोध प्रतीत होता है । यह संगत 
नहीं होता है । जैसे--त्रयोडपि श्रत्रयः । ये तीनों ही भ्रत्रि हैं. श्र्थात्‌ भ्रत्रि 
गोत्रोत्पन्न है तव कोई विरोध नहीं है । किन्तु ये तीनों भी तीन नहीं है । 
तब विरोध है । यहाँ “थे” यह विशेष्य है। इसमें न्त्व एवं त्रित्वाभाव विशेषण 
है । उनमें त्रित्व समवाय सम्बन्ध से तीन में रहता है श्ौर त्रित्वाभाव स्वरूप 
सम्बन्ध से स्वप्रतियोगी त्रित्व में रहता है । एतच्छब्दा्थ विद्ेष्य, नित्व शोर 
ध्रित्वाभाव विशेषण एवं समवाय तथा स्वरूप सम्बन्ध तीनों में कहीं पर भी 
विरोध का समावेश नहीं है । 


फिर कहते हैं कि तत्‌ माने पटतव उसके अ्रधिकरण पट में घटत्व नहीं 
रह सकता है इस लिए घटत्व और पव्त्व का समानाधिकरण नहीं है । 
भरत: भ्रसामानाधिकरण रूप एक विरोघ है | जैसे तदधिकरणा वृत्तित्व है उसी 
एक जगह में दो की प्राप्ति हो तव वह दूसरा विरोध होता है। यहाँ तो एक 
जगह नहीं है। श्रित्व एवं त्रित्वाभाव का भी विरोध नहीं है । व्योंक्ि भित्व 


का अधिकरण प्रि और अमाव का अधिकरण पित्व है। भिन्न-भिन्न श्रधिकरण 
है तब विरोध कंसा | 


झगर कहें कि जैसे तदघिकरणा। वृत्तित्व रूप विरोध है । उसी तरह तत्प- 
तियोगिकत्व नी विरोध है जैसे प्रघटः इसमें वह घट है प्रतियोगी विरोधी जिस 
प्रभाव का वह शब्रभ्नाव घट प्रतियोगिक हैं । इस प्रकार घट एवं श्रभाव का 
संस प्रतियोगिता नामक विरोध है | इस लिए घट विरोधी पमाव यहूं प्रतीत 


न 
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होती है । उसी तरह प्रकृत तीनों भी तीन नहीं है। इस वाक्य में अन्य: 
यहाँ पर नज थे अभाव ओर उत्तर पदार्थ त्रित्व का प्रतियोगित्व विरोध 
संसर्ग हैं इस लिए संसर्ग में विरोध है । यह भी आप नहीं कह सकते हैं क्योंकि 
जहाँ अभाव रूप श्र्थ का वोधक नभ्‌ घटित वाक्य है वहां यह स्थिति हो 
सकती है । 


किन्तु जहाँ नत्‌ घटित वाक्य नहीं हूँ वहाँ विरोध का समावेश कैसे 
होगा । जैसे--सुप्तोषषि प्रबुद्ध ।। (सुन्दर जठा वाला व्यक्ति प्रबुद्ध है । 
समभदार हू यहाँ ता का अ्रर्थ जदा है यह वाण भट्ट है) इस चम्‌ से श्रघटित 
वाक्य में विरोध नहीं हूँ । क्योंकि किसी को भी यहाँ जो सुप्त हँ वह सुप्तत्व 
के विरुद्ध प्रबुद्धत्व वाला हँ । ऐसे शाव्दवोध का अनुभव नहीं होता हँ श्र 
अनुभव ही पदार्थ के स्वरूप को सिद्ध करता हँ । अनुभव के आधार पर ही 
विरोधविषयिणी या विरोधाभाव विषयणी बुद्धि होतो हैँ । अतः अनू भव के 
बल पर लक्षण; भ्रादि पद ग्राह्म निवंचन की कुसृष्टि कुत्सित निभिति में यत्न 
करें। स्वससतः जब कोई निर्माण नहीं होता हँ तब लक्षण आदि की कुसृष्टि 
की जाती हाँ । इसी को दिखाते हैं विविध रोध प्रतिद्वन्दिता जहाँ रहे श्र्थात्‌ 
एक प्रतिद्वन्दी अपने दुसरे प्रतियोगी को विविध प्रकारों से रोके यह निर्वंचन- 
लब्ध तत्प्रतियोगिकत्व एक प्रकार का विरोध हँ । दूसरा विरोध प्राचीनाचार्य 
कृत लक्षण तदधिकरणावृत्तित्वरूप हूं । 


इस पर कहते हैं कि जैसे तीनों भी तीन नहीं हैं यहाँ पर जो नित्व 
विशिष्द हँ वे ही त्रित्वाभाव विशिष्ट हैँ इस तरह परस्पर विभिन्न नित्व एवं 
त्रित्वाभाव का एक धर्मी त्रि में प्रतिपतादन है और भान भी हैँ । उसी तरह 
मित्या (पुरीतत्‌) नाड़ी में मत का योग सुपुप्ति श्रौर उसके योग का प्रभाव 
जाग्रद्रप परस्पर विभिन्न अ्रवस्थाओ्रों का ; एक व्यक्ति में एक काल में जो 
२ स है वही प्रबुद्ध हें, इस प्रकार दो शब्दों से प्रतिपादन एवं भाव हं | इस 
तरह पदार्थोपस्थिति काल ही में, सम्वन्ध जैसे दोनों में रहता हँ । इस लिए 
उसमें दो सम्बन्धियों का ज्ञान आपेक्षित है । उसी तरह विरोध भी दो में रहता है 
इस लिए उसमें भी दो विरोधियों का ज्ञान आपेक्षित है । फलत: विरोध के 
सम्बन्धी शयित्तत्व और जागरितत्व के ज्ञान होने के वाद अ्पि शब्द के साहचर्य 
से उन दोनों सम्बन्धियों में रहनेवाले विरोध का भी स्मरण हो जाता हा । 

इस तरह सुप्त श्रपि प्रवुद्ध पदों से अपने-अपने अ्र्थों की उपस्थिति होने 
के झनन्तर जो त्रित्ववान्‌ है वह त्रित्वाभाववान्‌ कंसे । जिसका मित्या (पुरीतत्‌) 
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नाड़ी में मनोयोग नहीं हूँ । उसका मित्या ताड़ी में मनोयोग कैसे हो सकता 
हो । इस तह्नत्ता बुद्धि की तदभाववत्ता बुद्धि प्रतिवनन्‍्धक होती हैँ की रीति से 
प्रतिबन्धक ज्ञान की सामग्री प्रतला हैँ । अतः ये घयितत्व और जागरितत्व 
धर्म परस्पर विरुद्ध हे । ऐसा नयायिक के मत से मानस और प्रालंकारिक के 
मत से वेयणञ्जनिक बोघ हो जाता हूं । 


तब इस विरोध बोध से, नामार्थों का अभेदान्वय होता हू इस नियम के 
अनुप्तार प्राप्त शयितत्व और जागरितत्व का भ्रभेदान्वय बोध रुक जाता हूँ । 
इस लिए उसमें अभेद वोध नहीं होता हँ । किन्तु द्वितीय अ्रभिधाक्षक्ति से 
प्रादुर्भावित प्रवुद्ध पणिडत स्वरूप और भ्रत्रि पद के श्रत्रि गोत्रोत्पत्वरूप द्वितीय 
श्र्थ को लेकर अन्वय बोध सुप्तत्ववदभिन्नपरिडित, त्रित्ववदभिस्त श्नत्रि- 
गोन्रोत्यन्न इस प्रकार श्रन्वय बोध हो जाता हाँ । बत्रित्वाभाव रूप और मित्या- 
नाड़ी में मनोयोगाव रूप प्रकृत प्रतिकूल भ्र्थ को लेकर अभेदान्वय बोध नहीं 
होता हूं । 

इस तरह विरुद्धार्थ विषयक श्रन्वय बोध के नहीं होने से विरोध चुद्धि 
शिथिल होकर निवृत्त हो जाती हँ । परन्तु कवि ने इस तरह का ऐसा प्रयास 
क्यों किया ऐसी संदर्भविषयकविरोध बुद्धि, चमत्कार को पंदा करती है 
यह प्राचीनों का सिद्धान्त हू । उनके मत्त का निष्कपं हँ । 

नवीन लोग तो कहते हैँ कि विरोधी दो श्रर्थो' के प्रादर्भाव के बिना 
विरोधाभास ही नहीं हो सकता हूँ । उनमें एक विरोध का उल्लासक हूं, भौर 
दूसरा भ्रस्वय वोध का विपय हूँ । यह सत्य हँ परन्तु भेद में इलेपमिततिक अभेद 
होता हूं । इस रीति से श्रन्वयबोध के विपय दितीय श्रथ॑ में विरोध के उनल्लासक 
श्र्थ का भी अभेद हो जाता हँ । इस तरह भ्रविरुद्ध द्वितीय श्र को लेकर 
अमभेदान्यय बोध होने पर भी विरोधास्पदीभूत विरुद्ध श्र्थ की विशेषतया नियवृत्ति 
नहीं होती हूं श्रतः भ्रध॑मृत की तरह स्वास लेता हुआ विरोध भी मानस बोघ 
का विपय होता हँ । इसीलिए चमत्कारी कहलाता हूँ । क्योंकि निःशेपतयां 
निवृत्त हुआ पझर्य॑ कभी चमत्कार पैदा नहीं कर सकता हाँ श्रौर न चमत्कार पैदा 
किये बिना भ्रलंकार ही बन सकता हूं ।इस लिए विरोध बुद्धि नवो शिपिल 
होती हैँ प्रौरन उस विरोध की झ्ात्यन्तिकी निवृत्ति होती हँ । 

वैयाकरण निपातों में शक्ति नहीं मानते किन्तु निरूढ लक्षणा फी तरह 
निण्ठुयोतना को भी शवित के समकक्ष माना जाता है । अतः अ्रपि षब्द विरोध 
का द्योतक हूँ । जहाँ जाति का जाति के साथ द्रव्य का द्रव्य के साथ विरोध भी 
मासूम पड़ता हूं भौर घारोप भी मानूम पड़ता हँ । जैसे--फुसुमानि शरा: 
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चन्द्रे वाडव: । इत्यादि स्थल में वहाँ चमत्कार के अधीन अलंकारों की व्यवस्था 
हैँ । विरोध में चमत्कार होता हँ तो विरोध, आरोप में चमत्कार हो तो 
आरोप मानना चाहिए | अपि के अर्थ का गर्भ में रहना अत्यावश्यक है श्ौर 
कवि प्रतिभोत्यापितत्व का मूल कवि का संरभ (उद्योग) जिस तरफ प्रत्तीकष 
ह्वो वही वहाँ श्रलंकार है। यह काव्यगत वस्तु मात्र के लिए सिद्धान्त हूँ । 


विभावता 


कारण के अभाव में कार्य की उत्पत्ति विभावना है। यहाँ कार्य और 
कारण में अन्वय व्यतिरेक का अनुविधान है इसलिए कारण के विता कार्य 
का होना सम्भव नहीं है। जैसा कि कहा है ।--- 
यो हि येन विना नास्ति, यस्मिइच सत्ति विक्रिया | 
तदेव कारण तस्य, वान्यत्कारणमुच्यते |। 


जिस कारण के विना जो कार्य नही हो और जिस कारण के रहने पर 
उत्पन्न हो वही उसका कारण हैं उससे भिन्न कारण नहीं है भ्रन्यथा यदि 
कारण के विना भी कायें का सम्भव उपनिवद्ध किया जायगा तो विरोध का 
परिहार करना कठिन हो जायगा श्रर्थात्‌ कोई व्यवस्था ही ठीक नही चलेगी । 
श्रगर ऐसी वात है तब विना कारण के काय॑ की उत्पत्ति रूप विभावना 
झलकार कैसे होगी । 


इसलिए यदि किसी भंगी से कारण के श्रभाव में कार्य की उत्पत्ति का 
उपनिवन्धन किया जाय तो विभावना नामक अलंकार होता है। क्योंकि 
विशिष्ट रूप से अर्थात्‌ कार्य कारण के श्रन्वय व्यतिरिक के अनुविधान के 
रहते हुए भी प्रसिद्ध कारण से निरपेक्ष कार्य की उत्पत्ति की भावना शअ्नु- 
सन्धान किया गया है । जिस भंगी से कारणाभाव से कार्य का उपनिवन्घन 
किया गया है उस भंगी से विशिष्ट प्रस्तुत कारण के भ्रभाव में कार्य का उल्लेख 
है। कित्तु अग्रस्तुत अ्प्रसिद्ध कारण तो यहाँ पर वस्तु का है द्वी:; इसीलिए 
विरोध का परिहार हो जाता है। 


कारण का अ्रभाव जो कि उपक़ान्त प्रारब्ध होने से बलवान है उससे 
कार्य ही बाधित होकर प्रतीत हो रहा है न कि कार्य के वाघित होने से 
कारण का अभाव। शभ्रत्तः प्रन्योन्‍्य वाघनात्मक विरोधालंकार से इसका 
भेद हैं। इसी प्रकार विशेषोक्ति में कार्याभाव उपक्रान्त है भारव्ध हँ जैसे 
दुकान में बेचने के लिए रक्लले हुए कंटक कुएडल को झोपचारिक रूप में 
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अलंकार कहते हैं वर्योंकि श्रलंकार वह है जो सजावे । सजावेगा तभी जब वह 
श्रंगों में संभृत्त हो कक किया जावे पहिरा जावे । किन्चु यौवन घारणा- 
भाव में सी श्रंगों का भ्रलंबार है इस तरह कारणाभाव उपक्रान्त है भारव्ध 
है उसी तरह जल जाने पर कामदेव को अशक्त होना चाहिए । किस्तु जला 
हुआ भी शक्तिशाली है। इस तरह श्रशक्तत्व रूप कार्य का श्रभाव उपक्रान्त 
है आरूघ है। उस कार्याभाव से कारण की सत्ता हीं वाध्यमात है ऐसा 
समभना चाहिए । जिससे विशेषोक्ति भी विरोध से भिन्न ही है यह सिद्ध 
हो जाय । 


यहाँ लक्षण में यथापि भ्रन्य आचार्यो उद्धट एवं मम्भटठ ने कारण पद 
की जगह पर क्रियापद का विवन्यास किया है । 


क्रियाया:. प्रतिषेषेषप यत्फलस्थ विभावनम्‌ । 
शेया विभावना द्वेधा छाक्तानुक्तनिमित्ततः | (उद्सट) 
क्रियाया: प्रतिपेघधे४पि फलव्यक्तिविभावना | (मम्मठ) 
तथापि रुव्यक ने यहाँ कारण पद का ही विन्यास किया है। क्योंकि क्लिया 
का ही फल कार्य होता है ऐसा वैयाकरणों के सिवाय और लोग नहीं मानते। 


किन्तु लक्षण का निर्माण सर्व साधारण की दृष्टि में समन्वित होना चाहिए 
यही तत्व ध्यान । रखकर ऐसा किया गया है। 


विशेषोक्ति 


प्रतिवन्धक शून्य समग्र कारणों के रहने पर भी कार्य की उत्पत्ति नहीं 
होना विशेषोक्ति है। जैसे कारण की विकलता में लियमेन कार्य नहीं 
होता है उसी तरह प्रतिवनन्‍्धक रहित कारण सामग्री अ्रवश्य ही कार्य को 
पैदा करती है यह प्रसिद्धि ह । कारण हाँ तो कारें अ्रवदय पैदा हो जायगा 
यह नियम नहीं हूं । किन्तु कारण सामग्री ही कार्य की जनक हूँ यह नियम 


हूँ । अन्यया श्रर्यात्‌ यह नियम नहीं माना जायगा तो सामग्री नाम की क्स्तु 
की सत्ता हो नप्द हो जायगी । 


जब तो म्ामग्री के सद्भाव में भी यदि कारण, कार्य नहीं 
पदा करते हैं तव इसका आशय हूँ कि किसी विशेष लक्ष्य को व्यक्त करने के 
लिये जानबूक कर ऐसी उक्ति की गई हूँ । यही विश्येपोकित हृदय होने पर 
अर्लेकार है । यह विदेषावित उक्तनिमित्ता, श्रनुक्तनिमित्ता एवं अ्रचिन्त्य 
निपिला सीन प्रकार की हैँ । 


असंगति 


काये एवं कारण की समान स्थलता आवश्यक हं जिस जगह कारण 
होगा उसी जगह कार्य होगा ऐसा देखा जाता है । यह कभी नहीं होगा कि 
रसोई घर की आग से पहाड़ में घुप्नाँ पैदा हो जाय । विषम स्थल से कारण 
से कार्य की उत्पलि का उपनिवन्धन किया जाय तो संगति में झ्ौचित्य का 
अभाव ही होगा । इसका नाम अ्रसंगति अलंकार हँ । 


विषम 


हद्य श्रननुरूप संसर्ग विपमालंकार हूँ । संसर्ग के दी प्रर्थ हैं एक अ्रवय- 
वार्थ हूँ से सम्यक सर्ग सृष्टि उत्पलि । दूसरा हूढ़ श्रर्थ है संयोग । इस प्रकार 
का संसर्ग जहाँ अनुरूप योग्य नहीं हो वहाँ विपमालंकार हँ । कारण गुर के 
अनुसार ही काय॑ में गुण होते हैं । इसमें यदि कारण गुण की श्रपेक्षा विलक्षण 
गुण वाले कार्य की उत्तत्ति हो जाय तो उत्तत्ति लक्षण संसर्ग की प्रथम अननु- 
रूपता हँ और जो कारण इष्ट के साधन के लिए निश्चित हँ उससे श्रवनु- 
रूप कार्य की उत्पक्ति हो जाय तो उत्पत्ति लक्षण संसमे की द्वितीय 
अननुरूपता है । 

अननु रूप की उत्पत्ति के दो अंश हैं एक श्रंश हू इष्ट श्रर्थ सिद्ध नहीं 
होना, दूसरा हूं अ्रनर्थ की प्राप्ति होना । 

जहाँ एक दूसरे के गुण एक दूसरे के गुणों के तिरस्कार करनेवाले होवें 
वहां संयोगादि लक्षण संसर्ग होता हैँ । ग्र्थात्‌ अत्यन्त अ्ननुछप संघटन एवं 
विरूप संघट न होने पर तृतीय भेद होता हूँ । 

सम 

विपम का विपर्यय समालंक्ार हू । यहां प॒रणिडितराज मे जितने जैसे 
बविपम के भेद हैं उतने शरीर वैसे ही सम के भेद बतलाये हैं। किन्तु अ्र॒लंकार 
सर्वस्वकार ने प्रथम दो भेदों को सम के भेद नहीं माना है केवल तृतीय भेद को 
हो समालंकार माना है। प्र्थात्‌ अत्यन्त अनुरूप संघटव का होना और विरूप 
संघटन का न होना ही समालंकार है. 


विचित्र 


जिस कारण का जो फल हू उसके विपरीत जब उसका फन होता हूँ 
तब उस विपरीत फल की नतिष्पत्ति के लिए जो प्रग्त हैँ उत्साह हूँ वह 
विचित्रालंकार है । 


११ 


9 


अधिक 


श्राघार एवं आधेय में किसी एक के अत्यन्त विस्तार की सिद्धि के लिए 
दूसरे की न्‍्यूनता की कल्पना श्रधिक अलंकार हूं । श्रर्थात्‌ श्राश्रय भाधार 
एवं आश्रयी श्राधेय की परस्पर में अननुरूपता अधिक हूं । 


अ्रन्योग्य 


दोनों में परस्पर का परस्पर में गुण एवं क्रिया रूप विशेष का प्राधान 
श्रन्योन्य अलंकार हैं । 


विशेष 


बिता शभ्राधार के भ्राधेय का वर्णंत एक विशेष है। एक आधेय का परि- 
जिउन्न किसी झाधार में होने पर भी युगपत्‌ अनेक श्राधारों में वर्णन करना 
दूसरा विशेष है । किसी कार्य के करने का झारमस्मभ किया परन्तु असम्भावित 
श्रदयवय वस्तु का सम्पादन करना तृतीय विशेष हं | इसमें से कोई एक 
विश्येपालंकार हूं । 


इसमें आधार के विना झ्राधेय नहों रह सकता है यह व्यवस्था हूं किन्तु 
इस व्यवस्था के लिए आधारान्तर में आधेय का उपनिवन्धन या विना 
आधार के आधेय का उपनिवन्धन विशेष हूं । 


व्याघात 


जहां एक कर्ता ने जिस कारण से क्रिसी कार्य को बनाया: या उसके 
बनाने की ईंच्छा की उसको, दूसरे ने उसी कारण से तद्विरूद्ध कार्य बनाकर 
या बनाने की इच्छा से, व्याहृत कर दिया वहां व्याघात अलंकार हूं । 


सार, श्रृखलामूला कारणमाला, एकावली । 


खशखलामूलक प्रलंकार कारणमाला, एकावली एवं सार होते हैं । 
जनमें पूर्व २ कारण हो ओर पर २ कार्य रहे तब प्रथम कारणमाला है, 
पूर्थ २ में कार्य रहे भोर पर २ में कारण रहे तब द्वितीय कारणमाला हूँ । 
यहाँ कार्य काप्म्यभाव की झछझखला है। पूर्व २ उच्चर के प्रति विशेष्य 
या विशेषणा ६ प्रकार की एकावली होती है, वहां पहली एकावली में 
उत्तरोत्तर दि ; 8 या प्रपोहक होता हैं। जो अपने सम्बन्ध 
( वर्चेष्यतावच्छे ,का नियामक हो वह स्थापक होता है । जो अपने श्रभाव से 


/ 


अलन्‍कक 


। १६३ ] 


उसके श्रभाव की बुद्धि का जनक हो वह अ्रपोहक होता है। पुरव॑ २-की अपेक्षा 
उत्तर उत्तर में उत्कर्ष रहे या अपकर्ष रहे तब दो प्रकार सार या उदार 
अलंकार होता है । 

काव्यलिंग 


जो भ्रनुमिति का कारण नहीं हो शोर जो समान्य विशेष भाव से भी 
आलिद्धित नहीं हो ऐसा प्रकृतार्थ का उपपादक पदार्थ रूप या वाक्यार्थ रूप 
हेतु काव्यलिग अ्रलंकार है । 

कुछ लोग कहते हैं कि काव्यलिंग अलंकार ही नहीं है क्योंकि इसमें वेचिश्य 
रूप विच्छित्तिविशेष नहों हैं। क्योंकि वह विछितक्ति कविप्रतिभा विशेष रूप 
हैं या प्रतिभा निभित चमत्कार विशेष है। इन दोतों में से एक की भी यहां 
सम्भूति नहीं है और जो तो पदार्थो में यहां हेतुहेतुमड्भाव है वह वास्तविक 
है श्रतः कवि प्रतिभा से सम्पादित नहीं है । फलतः चमत्कार नहीं हैं, भौर 
जो इनेष के सम्मिण से विच्छित्ति विशेष है वह इलेष प्रयोज्य होने से काव्यलिग 
नहीं है अलंकार में अलंकारत्व यही है कि जहाँ उपस्कारक के हारा उपस्कार्य 
में बंचित्य हो । यदि उपस्कारक के द्वारा उद्ध त गैचित्र्य उपस्कारक में ही 
विश्वान्त हो जाय वहां अलंकार नहीं होता है जैसे काब्यलिंग में । अतः 
निहेतुक दोप का भ्रभाव ही काव्यलिंग है । 


अर्थान्तरन्यास 


सामान्य से विशेष का विशेष से सामान्य का जो समर्थन है वह पअर्था- 
न्तरन्यास है। वाक्य में पहले या पीछे निर्दिष्ट प्रकृत का समर्थ 
दृढ़ प्रयत्व यहां विवक्षित है। इसमें प्रश्न होता है कि (सामास्यान्यन्यथा सिद्धे 
विशेष॑ गमयन्ति हि) इस न्याय के अनुसार जहां सामान्य अर्थ विशेष अर्थ का 
समथथंक होता है। इसका श्राशय है कि सामान्य व्यप्तिज्ञान विशेष अनुमति का 
प्रयोजक है श्रतः सामान्य से विशेष का समथन अनुमिति है । प्रर्थान्तरन्यास 
नहीं है और जहाँ विशेष से सामान्य का समर्थन है उसका श्राशय है कि 
सामान्य की प्रतीति को विद्वद करने के लिए निविशेष॑ न सामान्यम्‌ न्याय के 
झनसार उसी के एक देश विशेष का उपादान किया गया अतः उदाहरणा- 
लंकार यहां है श्रर्थान्तरन्यास नहीं । हि 

ये दो प्रश्न ऋमश: अलंकारसवबंस्वकार एवं विमशिनीकार के द्वारा उठाये 
गये हैं इनका उत्तर परिइ्ततराज ने दिया है। जो कि समकौवल है। उत्तर 


नहीं हो रहा है 


[ एड ] 


परशिडतराज कहते हैं जहाँ विशेष वाक्यार्थ सामान्य वाक्या्थे का समर्थन 
करता हैं वहां दो गति है | पहली है कि वाक्य में दो अंश होते हैं एक अनु - 
वाद्य उद्देश्य, दूसरा विधेय । जहां अनुवाद्य अंश विशेष रूप हो और विधेय 
अंश सामान्य रूप हो वहां उदाहरणालंकार है भ्रौर जहां अ्रनुवाद्य और विधेय 
दोनों व्िशेषरप हो वहां श्र्थान्तरन्यास अलंकार होगा । 


वस्तुतः उत्तर यह है कि उदाहरण में सामान्य विशेष वाक्यार्थों' में 
अवयवायवी भाव होता है; वह भी इव तथा दृष्ठांत निरर्शादि शब्दों से उच्प- 
मान होता है और एक वाक्य होता है। 


अर्थान्तरम्थास में ये सव बातें विलक्षणताएँ नहीं दोती हैँ । श्रत: उदाहरण 
एवं श्रर्वान्‍्तरन्‍्यास भिन्न-भिन्न हैं । इवादि के अभाव में आथ उदाहरण नहीं 
हो सकता है । यदि मानेंगे तो उपमा में उपमेयोपमा श्रार्थ थी ही श्रनस्वय 


में असम, असम में अनन्वय आर्थ थे ही फिर क्यों प्रथक-पृथक्‌ श्रलंकार 
मानें । 


श्रनूमान दो तरह का होता है एक स्वार्थ दूसरा परा्थ । स्वार्थानुमान वह्‌ 
है जहां बोद्धा की मैंने इसको समझ लिया इस रूप में अपने परामर्श! का 
निश्रय हो जाय । पराथनुमान वह है जहां श्रोता को अ्रनवगत अर्थ के 
समभाने के लिए जिस लिंग एवं उसके पक्षवृत्तित्व के प्रत्यायक वाक्य का 
प्रयोग किया जाय । यह स्थिति अर्थान्तरम्यास बोधक वाक्य की नहीं है । 
क्योंकि कब्र ने वहां तल्लिगकानुमिति वुन्नोधधिपा से तदात्मक बावंयरूप काव्य 
का निर्माण नहीं किया है । और भी वात्त है यदि विपय विपयी के छझदब्दों से 
उपाल होने पर होनेवाला रूपक, विपय के श्रार्थ होने पर भी होने लगेगा 
तो झतिशयोक्ति को खतम कर देगा अत: शाब्द एवं श्रार्थ का श्रपना श्रपना 
स्थल ग्रलप है । 


अनुमान 
यह ऊपर के अलंकार में समकका दिया गया है फिर भी सामान्य संकेत 
फरते हैं। जहां हृध साब्य एवं साचन का निर्देश हो बहा अनुमान अलंकार 
होत श्र इा््यभिचरित सा हि ररण्य सि 3: हि 
होता है। इट्यमित्रास्त स्ामानाधिकरएय नियत साहचर्य रूप ज्याप्ति के 


प्राय द्वेलु सामने के ज्ञान से, धर्मी पन्न में साध्य का 
है। यहां अ्नुमिति को ही प्रमुमाव पद से 


चमत्कारजनक हाने मे अल 


जो ज्ञान वह अनुमान 
। कहा यया हैं। बनुमिति कोह 
लकार माना है । उसके बिना केवल परामर्य ज्ञान से 


प्रकृत की सिद्धि नहों है। यहां काब्य में व्याप्ति कवि कल्पित ही रहती है। 
वास्तविक भी हो सकती है । 


यथासंख्य 


उदिष्ट पदार्थों का क्रमश: अनुदश यथासंख्य है। जो पदार्थ पहले कहे 
जाते हूँ वे उद्दिष्ट कहलाते हैं, श्रौर जिनका वाद में निर्देश है बह निर्देश 
अनुद दा हैं । ये उद्विष्ट एवं अनृद्िष्ट पदार्थ भ्रिन्ष-भिन्न है दोतों के एक होले 
पर पुनरुक्ति दोप हो जायगा । वाक्यार्थ पर्यालोचन के द्वारा प्रतीत होता है 
कि इन तथा कथित पदार्थों का कुछ सम्वन्ध श्रवश्य है। क्योंकि सम्बन्ध यदि 
उनमें नहीं रहेगा तो उनका तथा कथन व्यर्थ हो जयगा ॥ 

अ्रतः सम्बन्ध मानना अत्यावश्यक है वह सम्बन्ध भी क्रमिक होगा॥। 
इसलिए उदहिष्टों का अनुहििष्ठों के साथ क्रमिक सम्बन्ध यथासंख्य है । 

इस पर विचार होता है कि क्रम भंग या अपक्रपम दोप का अभाव ही. 
यथासंख्य है श्रत: अलकार नहीं है यह एक गआक्षेप है। उतृद्िष्ट अद्िष्द पदार्थों 
में कमशः अन्वयवोध के लिए नियामक कौन है यह दूसरी शंका हैं। 

ऋमश: उत्तर। क्रमभंग या भ्रपक्रम का कारण है व्यवहार ज्ञान की भुटि 
था प्रसिद्धि का व्याघात, और यथासंब्प का कारण है पदार्थों की उद्द श एवं 
अनृहश के साथ योग्यता । झ्रतः कारण के भेद से कार्य का सेद होता है इस 
नियम के अन्‌ू सार अपक्रम या क्रमभंग भिन्न वस्तु है यथासंख्य मिन्न वस्तु है, 
और अलंकार का कारण है चमत्कार। वह चमत्कार जब स्वतः सिद्ध 
स्वतः संभवी वस्तु में भी मिलता है। तव वह कवि प्रतिभानिमित वस्तु में 
नहों मिलेगा इसमें कौन तुक है और कविप्रतिभा निमितत्व ही अ्रलंकारत्व है, 
यह झ्रालंक्रारिक सिद्धान्त नहीं है । प्रकृत में वहु चमत्कार निर्वाध है अतः 
ययथासंख्य अलंकार है । दूसरी शंका का उत्तर कारण के निरूपण से स्वतः 
हो गया । पृथक से उत्तर देने की आवश्यकता नहीं हूं । 


पर्याय 


एक आचार में क्रम से अनेक आधेय कौर झनेक आवार में ऋमश कु 
' झ्ाधेय जहां हुचस्वेव कहा जाय वह पर्याय हूँ । समुच्यय एवं विशयाश् किया 
भेद में अभ्रतिव्या सिवारण के दोनों लक्षर्रों में क्रश: पर ऐचत्व क 
है । भ्रलंकारत्व के लिए कविकल्पना की ही झपेश 
स्वत: सिद्ध को भी तो अलंकार माना हु । « 


रन 


( १६६ | 
परिवृत्ति 


सम या असम पदार्थो' का सम या श्रसम पदार्थों से जो हुथ विनिमय 
उसको परिवृत्ति कहते हैं । 


परिसंख्या 


एक वस्तु की जब अनेक स्थल में युगपत्‌ प्राप्ति की संभावना हो तव उस 
एक वस्तु का द्वितीय में परिहार करके एक स्थल में नियमन किया जाय 
उसको परिसंख्या कहते हैं । मीमांसा दर्शन में विधि, नियम एवं परिसंख 7 ये 
तीन प्रकार कहें हैं । 


जगैयाकररा लोग परिसंख्या को भी नियम दाव्द से कहते हैं । भ्ालंकारिक 
लोग नियम को भी परिसंडया कहते हैं। दोनों के यहां दोनों एक हो वस्तु 
हूं । पाक्षिक प्राप्ति भौर सुगयन्‌ प्राप्ति रूप अवान्तर विशेष की गराना यहां 
नहीं की गई है। यह परिसंस्या प्रश्नपुविका एवं विना प्रदन के भी हूं । 


श्रर्थापत्ति 


किसी भ्रथं से अर्थान्तर की आ्रापक्ति श्रर्थापत्ति है । यह हच् होने पर 
अलकार हूं श्रर्थात्‌ जिस न्याय से एक श्रर्थ की सिद्धि हुई है उसी न्याग्र से 
वूसरा भी श्रर्थ सिद्ध हो सकता हे यह तुल्यन्याय यहां पर हे । इस श्र्थापत्ति 
का भीमांसको के भ्र्थापच्ति प्रमाए में भ्रन्तर्भाव नहीं हैं । मीमांसको के यहाँ 
आपतित भ्रथ॑ं के बिना श्रापादक प्र्थ की श्रनुपत्ति होती हे वह अ्रनुपपत्ति 
आलंका रिकों के यहां नहीं होता होती हँ, श्रौर न अनुमान में इसका अन्तर्भाव 
है । क्योंकि श्रापलित भ्र्थ का आपादक अर्थ के साथ सामानाधिकरएय नहीं 
होने से व्याप्ति एवं पक्षथर्मता का अ्रमाव है । इसमें जो श्र लोक में भी 
नहीं हैँ किन्तु कवि जब प्पनी प्रतिभासें कल्पना करके श्रापादन करता हे 
तव भ्रर्थापति प्रलंकार होता हाँ । 


विकल्प 
प्रमाणों की तुल्यता के वदोलत तुल्य वललावें विरोधियों थी एक धर्मी में 
भ्राधि 7 में युगपन्‌ प्राप्ति असंभव हैं अतः पाक्षिकी श्र्थात्‌ वेकस्पित की 
» जय विवारी: 4 | हिदुल्प ह। फलत: दो विरोधियों की पाक्षिकी 


पा 3 
है। यहां अ्रनुगर है. * श् जकत्पामित पदार्थों में श्रौपम्य होने से ही 
जग आाइजतक ही ५ भरी. जा पंयोजक 


् 
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समुच्चय 
गुणा एवं क्रियारूप समस्त या व्यस्त पदार्थो' का युगपत्‌ अ्रन्वय का नाम 
समुचय हूँ । युगपत्‌ का यहां विन्यास यह वतलाने के लिए हा कि पदार्थों का 
अन्बय क्रम से नहीं होता हैं। इसका यह श्राशय नहीं हँ कि एक ही क्षण में 
पदार्थों का भ्रस्वय होता है इसलिए किचित्‌ कालभेद में भी समुखय होता है । 
यह सद्योग, असद्योग, सदसद्योग तीनों में होता हं । 
यहां समुचय में एक किसी कार्य को सम्पादत करने के लिये खलिहान में 
कपोतों की तरह अनेक कारण युगपत्‌ अहमहमिका से श्रा जाय किन्तु कार्य 
में कोई अतिशय नहीं हो यह गैलक्षर॒य हूँ । 
समाधि 


समाधि में एक किसी कारण से कार्य की निष्पत्ति हो रही हं उसी समय 
अकस्मात्‌ आये हुए दूसरे कारण से उसने सहुलियत हो जाय याने सुविधा हों 
जाय यह सौकर्यरूप भ्रतिशय का सम्पादन ही गैलक्ष रिय हूँ । 


प्रत्यनीक 


दुश्मन के तिरस्कार करने में अ्सामथ्यं हौने पर दु्मन के सम्बन्धी का 
तिरस्कार करना ही प्रत्यचीक हं । 


प्रतीप 


उपमेय ही उपमान के भार को वहन करने में समर्थ हें तव उपमान की 
क्या आवश्यकता हे इस तरह उपमान के विषय में आक्षेप श्र्यात्‌ आलोचन 
जहां करते हैं वह प्रथम प्रतीप हैँ । उपमेय का उपभान के प्रतिकूल होने से 
प्रतीप होता हूं । उपमान के रूप में प्रसिद्ध पदार्थ का श्रनादर करने के लिए 
उपमेय बनाने की कल्पना करना और दूसरे को उपमान के रूप में प्रतिष्ठित 
करने की इच्छा यह दुधरा प्रतीप है । यहाँ भी उपमेय उपमान के प्रतिकूल 
होने से प्रतीप है। यह प्रतीप का द्विविध स्वरूप अलंकार सर्चस्वकार के 
संत से लिखा है । 

पश्डितराज के मत में प्रतीप पाँण प्रकार का है जिनमें पहला है उपमान 
को उपभेय श्रौर उपमेय को उपभान बना देना- है : इस प्रतीप का फल है 
उपभ्ेय की उपमान के >्पेक्षा अ्रिकत शदै उत्कर्पट 7 प्रानु की उपभेय 
के भ्रपेक्षा न्यूनता है। पक्ष है। शैही के 
वैलक्षरप है । ; 


[ (६८ ] 


यहाँ प्रइन होता है कि जब की साइब्य उपमान एवं उपमेय में समान 
है तन्न क्या हेतु है कि एक उपमेय में अधिकता और उपमान सें न्यूतता होती 
है। उत्तर कहते हैं कि सुनिये । यह तो निविवाद है कि उपमान में साधारण 
धर्म का प्रनुवाद करके उपमेय में विधान करते हैं वह साधारण धर्म साध्य 
होने से विधेय कहलाता है और सिद्ध होने से अनुवाद । इन्हीं साध्यत्व और 
सिद्धत्व के कारण उपमान श्र उपमेय में क्रमश: न्‍्यूनता ओर श्रधिकता 
होती है। सिद्धत्व उत्कर्प का कारण है भौर साध्यत्व अ्रपकर्ष का कारण है। 


लोक में भी देखा जाता है कि निश्चित विद्या वाले की जैसी पूजा होती 
है वैसी भ्रनिश्चित विद्या वाले की नहीं। इनके भी ये साध्यत्व और सिद्धत्व 
वक्ता के कहने की इच्छा के श्रघीन है । श्रतः कोई दोप नही है । 


उपमान या उपमेय में किसी गुण विशेष के कारण श्रद्वितीयता का जो 

घमरड हो गया है उसको हठाने के लिए उसका जोड़ीदार खड़ा करके साहद्य 

का उल्लास है यह दूसरा एवं तीसरा प्रतीप है । उपमान का कैमर्थ्य चौथा है ॥ 
साहश्य का विघटन जहाँ रहे वह पंचम है । 
प्रौढ़ोक्ति 

किसी पदार्थ में किसी प्रसिद्ध घर्मी गत धर्म के द्वारा अ्तिशय प्रतिपादन 


करने की इच्छा से प्रसिद्ध धर्मी के साथ सम्बन्ध का उद्धावन करता 
प्रौढ़ोक्ति है । 
ललित 
प्रकृत धर्मी में प्रकृत व्यवहार का उल्लेख किये बिना ही श्रप्रकृत व्यवहार 
के सम्बन्ध का निलपएण करना ललित है। नवीन इसको निदर्दधना के 
अन्तर्गत ही मानते हैं । 
प्रहपर्ण 
प्रत्यक्ष रूप से साक्षात्‌ उसके लिए कोई प्रयत्न नहों किया किन्तु भ्रभीष्ट 
शर्य का लाभ हो गया। उसको प्रहरपण कहते है। इसके तीन प्रकार हैं। 
भहस्मात्‌ इष्ट अं का लाश एवं है। किसी वाच्द्धित श्र की सिद्धि के लिये 
प्रयथत्त किया गया किस, है आओ से वाच्छित अर्थ से भी श्रथ्िक अ्र॑ की 
सिद्धि होता द्वितीव # “लू की प्राप्ति के लिए उपाय खोज रहे थे 
ः 3 रू ञु श्‌ हट 
के साक्षात्‌ फल को 3 / ५ यह तीसरा है । 
हि के 





छः 
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विषादन 


अभीष्त प्रथ के विरुद्ध लाभ होना विपादत है। विषम और विषादन 
दोनों संकीर ही मिलते हैं । 
उल्लास 


दूसरे के गण के कारण दूसरे में गुण का अ्रथवा दोप का श्राधान याने 
तहत्तावुद्धि हो जाय या दूसरे के दोप के कारण दूसरे में गुण का अथवा 
दोष का आधान हो जाय । उसको उल्लास कहते हैं । 


अवज्ञा 


उक्त उल्लास का विपयंय अवज्ञा है । 
अनुज्ञा 5 तिरस्का र 


उत्कट गुण विशेष की लालसा से दोषत्वेत प्रसिद्ध वस्तु की प्रार्थना 
श्रनुज्ञा है। इसी का उल्टा तिरस्कार है। दोष विज्ञेप के भ्रनुवन्ध से गुणों 
के द्वारा प्रसिद्ध गुणी से भी द्वेष तिरस्कार है। प्राचीनों की अ्रपेक्षा यह 
भ्रलंकार पं डितराज की नवीन सृष्टि है । 


इन अनज्ञा और तिरस्कार के चिंपय में आपत्ति उठाई है कि ये दोनों 
अलंकार नहीं बन सकते | जहाँ तक विचार सम्भव है प्रार्थना इच्छा रूप है 
तिरस्कार द्वेप है। वहाँ दोष में इृष्ट साधनता ज्ञान रूप कारण के अभाव 
में इच्छा नही हो सकती | इसी तरह गुणा में द्विप्ड (हेष्प) साधनता ज्ञाच 
के अभाव में हेप भी नहीं हो सकता | प्रत्युत दोप में श्रनिष्द साधनता 
ज्ञान के कारण हेप और गुण में इष्ट साधनता ज्ञान के कारण प्रार्थना 
होनी चाहिए । 


उत्तर। ऐसी बात नही है! क्‍योंकि दोप में भी गुणांश है गुण में भी 
दोपांश है । निर्गुण या निदु प्र वस्तु जगत्‌ में कोई नहीं है । उन अंशों को 
लेकर इृष्ट साधनता ज्ञानया द्विप्ट साधनता ज्ञान के कारणों के रहने से 
उक्त प्रार्थता करना या द्वंप करना ठीक है 5“,न नही है। उत्कद द्वप के 
विपय पदार्थ से अनुवन्धन लगाव रखने. “४ /इष्ट्साघवताज्ञान उपायेच्छा 
के प्रति कारण है । उत्कट इष्ट के सार ५  » नही रखने वाला दिष्टसाधनता 
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ज्ञान उपाय हेप के प्रति कारण है । यह मानना जब आवश्यक है तब विप- 
रीत भाव करता उचित नही है। अन्यथा उक्त कार्यकारणभाव को नही 
मानेंगे तो सुख एवं दुःख उभय के साधन चान्द्रायण एवं कलंजमक्षणा आदि 
तथा हरीतकी भक्षण और दही एवं ककड़ी खाना आरादि में इच्छा भ्ौर हेप 
का कोई नियम नही रहेगा। इसलिये इष्ट और अनिष्ट उभमय के साधन 
किन्तु दोष एवं गुण से सम्मिलित गुणा एवं दोष में सहृदयों की इच्छा या 
देप का होना उचित ही है जैसे हरीतकी के खाने में स्वाद नहीं है किन्तु 
पेट के रोगों को दूर कर देती है । उसी तरह केले के खाने में स्वाद है किन्तु 


कव्जियत कर देता है। फलत: अनुज्ञा श्रौर तिरस्कार भी अलंकार हो 
सकते हैं । 


लेश 


गुण का अ्रनिष्ट साधनता के कारण दोष के रूप में, दोष का इृष्ट 
साधनता के कारण गुणा के रूप में वर्णन करना लेश है। इस ग्रलंकार 
का दो तरह की व्याज स्तुति में श्रन्तर्भाव नही हो सकता है। क्योंकि दोनों 
का विषय, स्थान भिन्न-भिन्न है। लेश का स्पर्शलिश भी जहां नही है. वहाँ 
व्याज स्तुति सावकाश है । इसी तरह जहाँ उभयविघ व्याजस्तुति का स्पर्श- 
लेशमी नही है वहाँ लेश का पूर्णास्पर्श है । 


तद्गुण--तद्गुण 


भ्पने गुण का त्याग किन्तु स्वसन्निहित बस्त्वन्तर के गुणों का ग्रहरा 
तदगुण अलंकार है। इसी का उल्टा श्रपने गुण को नही छोड़ना किन्तु 
स्वसन्निहित वस्त्वस्तर के गुण को ग्रहण नहीं करना अतद्गुण है | 


मीलित 


स्पष्ट मालूम पढ़ने बाली वस्तु के सहज अथवा प्रागस्तुक (कृत्रिम) 
चिन्हों के कारण श्रत्वन्त साम्य हो जाने से दूसरी वस्तु के चिन्हों के 
अलग भिम्न नहीं मालूम पड़ने के फलस्वरूप इतना निगूहन छिपाच हो जाता 


है कि ये लिंग अपने कगररंओ 'टुल्शपक नहीं हो पाते हैं वहाँ मीलित है । 


प्र्यात्‌ सहज या आगस्तुक दिल ४%,कारण जो एक वस्तु से दूसरी वस्तु का 
निगुहदन है यह मीलित प्रसंकारो, । 


९७९१ | 
“सामान्य 


प्रस्तुत वस्तु का अप्रस्तुत वस्तु के साथ साधारण गुणों के योग हो 
जाने से ऐकात्म्य श्रर्थात्‌ भेद के ज्ञान नहीं होने से एक रूपत्व जहाँ निवद्ध हो 
वह सामान्य है । 


कोई यहाँ शंका करते हैं कि मीलित, सामान्य एवं तद्ग सम साधारण 
भेदाग्रह नामक एक झलंकार मान लिया जाय | अलग श्रलग तीन अलंकार 
मानमे की क्‍या झ्रावश्यकता है । क्योंकि मीलित में प्रकृत एवं अ्रप्रकृत धर्मी के 
गणों में भेदाग्रह बतलाया गया है। सामान्य में कहीं पर वलवत्सनातीय 
ग्रहण कृत भेदाग्रह ओर कहीं पर जातिमात्र भेदाग्रह श्रौर तदग रा में रंगी 
हुई वस्तु के गुण में उपरक्षक के ग णों का भेदाग्रह होता है । 


यह कह नही सकते कि श्रवान्तर भेरों के बदौलत एक श्र॒लंकार नही है 
क्योंकि ऐशा कहने पर पूर्णोपषमा से लुप्तोपमा को प्रथक्‌ अलंकार मानना 
पड़ेगा । इसलिए भेदाग्रह के ही अवान्तर भेद मीलितादि है। पृथक-पृथक्‌ 
अलंकार नही है । 


'परिडतराज इसका प्रतिवन्दी उत्तर देते हैं कि इस तरह फिर अभेद भी 
एक अलंकार मान लिया जाय । और उसी के अझवान्तर भेद रूपक परिणा- 
मादि एवं शअ्रतिदायोक्ति वगैरह अलंकार है ऐसा भी कहा जा सकता है। 
अगर कहें कि इनमें विच्छिलि भेद है। अत: ये भिन्न-भिन्न श्रलंकार है, तब तो 
विच्छिति भेद यहाँ भी है। इनको भी अलग-अलग प्रलंकार मानिये | 


दक्षित जी ने मीलित का प्रतिद्वन्द्री अमीलित एवं सामान्य का प्रतिद्दन्द्दी 
विशेषक अलंकार पृथक माने है। उनका कहना है कि मीलित की रीति से 
भेदाग्रह हो रहा था किन्तु किसी कारण से भेद ज्ञात हो गया। माने उन्मी- 
लन हो गया । अतः उनमीलित यह सार्थकनामा अलंकार मीलित से पृथक 
है। सामान्य की रीति से गुशगणि में भेदाग्रह या जातिमात्र में भेदाग्रह 
प्राप्त था किन्तु किसी कारण वश भेदग्रह हो गया मानें विशेष बात हो गईं 
अत; विशेषक यह अन्वर्थनाम वाला श्र॒लंकार सामान्‍य से पृथक्‌ हैं । 


इसके उत्तर में पंडितराज कहते हैं कि ये दोनों अलेकार अनुमान में 
शतार्थ हो जाते हैं। भश्रगर कहें के यहां तो विशेष दर्शन हेतुक प्रत्यक्ष ही 
हैं अनुमान नही हैं। तव ठोक नही हैं। क्योंकि शब्द द्रव्य हैं परमाण भी 
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द्रव्य हैं तथापि नैयायिक्रों की परिभाषा पृथक हैं अतः ये गण माने जाते हैं । 
उसी तरह आलंकारिकों की परिभाषा भी पृथक हैं। शअ्रतः प्रत्यक्षत्व से 
अनालिगित अनुमिति की परिभाषा को हम आालंकारिक नही मानते हैं । 
फलतः विशेष दर्शन हेतुक प्रत्यक्ष भी अ्नुमिति हो सकती हैँ भ्रतः अनुमिति 
में उनका अन्तर्भाव हो जायगा । 


उत्तर 


जहाँ उत्तर से प्रदत का उन्‍नयन हो वह उत्तर श्र॒लंकार हैं। श्रर्थात्‌ 
प्रदत्त का उपनिवन्धन नही होने पर उत्तर वाक्य से प्रश्न समझ लिया वह 
उत्तर हैं यह एक भेद हैं। इसमें पक्षधर्मता वगैरह का कथन नहीं हैं अत: 
यह श्रनु मान नही हो सकता हैं । 

जहाँ वार-वार प्रदन और बार-बार उत्तर का उपनिवन्धन रहे वह दूसरा 
उत्तर श्रलंकार हैं। यह परिसंख्या श्रलंकार नही हैं । क्‍योंकि यहाँ व्यवच्छे्य 
व्यवच्छेदक भाव नहीं हैं। यह अलंकार सर्वस्वकार का कथन हैं । 

पंडितराज का कथन हैं कि प्रदन को रोक देनेवाला जो ज्ञान हैं उस 
ज्ञान का विषय भूत श्र उत्तर हैं। इसका श्राशय हैं। प्रश्न शब्द भाव में 
नहः होने पर बना हैं। जिसका श्रर्य है ज्ञानविषयक इच्छा, जीप्सा, जिज्ञासा 
भ्र्थात्‌ साधारणत: जाने हुए पदार्थ को विशेष रूप से जानने की इच्छा । 
जों उत्तर वाक्य से जनित ज्ञान से हट जाती हैं। श्रतः प्रश्न का प्रतिवन्‍्धक जो 
उत्तर चाबय जनित ज्ञान, तद्विषयीभूत श्रर्थ उत्तर हैं । 


र रू २ 


इच्छा, ज्ञान एवं देप तथा कृति ये चार पदार्थ सविषय कहे जाते हैं 
इसके फलस्वरूप जैसे धन के विपप में इच्छा होती हैँ बसे ही ज्ञान के विपय 
में इच्छा होती हैं। इसी ज्ञान विपयक्र इच्छा को जिज्ञासा, चीप्सा एवं 
प्रथन कहते हैं। उसमें इच्छा का स्वभाव हैँ निम्मर्ग हैँ कि जिस विषय की 
इच्छा होती हैं। उस इच्छा के त्रियय पदार्थ के प्राप्त होने पर वह इच्छा निवृत्त 
दो जाती है । जैसे घन के विपय में इच्छा होती है। बढ़ इच्छा तीन होती हैं । 
यह इच्छा धन के प्राप्त होने पर निवृत्त हो जाती हैं। इस्ती प्रकार ज्ञान 
विपयक इच्छा भी ज्ञान के प्राप्त होने पर निवृत्त हो जाती हैं । 


इन + का रण के सझ्राव में कार्य जज ् दवा वार्य हैं 
इसे झ कारण ये सख्भाव में कार्य उत्पन्न होता हैं; इच्छा कार्य हैं। 


हः 


शान कारण हूँ। श्तः ज्ञान के होने पर अर्थात्‌ ज्ञानहप कारण के सदूभाद 
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में इच्छा छप कार्य को पंदा होना चाहिये निवृत क्यों होना चाहिए । उत्तर। 
सर्ग निसर्ग ही ऐसा हैं। सृष्टि का क्रम ही ऐसा है जैसे (नानुपमृदय घटो- 
भवेत्‌) मद्दी वगैरह उपादान कारण से जब घट आदि कार्य की उत्पत्ति हो 
जाती है । तब वहाँ घट के उत्पन्न होने पर मृतिकारूप कारण का श्रभाव 
विलयन हो जाता हूँ किन्तु इसके विपरीत; ज्ञान से पैदा होने वाली इच्छा 
में करण भूत ज्ञान के उत्पन्न होने पर का्यभूत इच्छा का श्रपगम हो 
जाता हैँ । 


क्यों ऐसा हो जाता है इसको बतलाते हैं । पुरुष की प्रवृत्तियाँ दो प्रकार 
की हैं । कभी अपनी इच्छा से प्रवृत्ति होती है और कभी दूसरों की प्रेरणा 
से जैसे अपुक की आज्ञा से मैं इस कार्य को करता हूँ न कि अपनी इच्छा से 
वह व्यवहार है । भ्रस्तु | जहां अपनी इच्छा से प्रवृत्ति होती है। वहाँ इष्ट 
साधनता का ज्ञान पहले है। अर्थात्‌ इष्ट साधनता का ज्ञान उस स्वेच्छा 
का हेतु है। वर्योंकि नियम है कि पहले किसी विषय की जानकारी होती है 
तब उस विपय की इच्छा होती है। बाद में उस विपय को प्राप्त करने के 
लिए यत्र होता है । जैसे पहले (धर में इष्ट सांघनम) धन से मेरा इप्ट 
सिद्ध होगा यह ज्ञान होता है तव बन की चाह करता है । फिर उसके लिए 
यक्ष करता है। इसी प्रकार पहिले शास्त्र ज्ञान मेरा इंष्ट साधन है। विद्वान 
होने से मेरी इष्ट सिद्धि होगी ऐसा ज्ञान होता है । तव शाज्त्र ज्ञान मुझे हो जाय 
विद्वान्‌ मैं हो जाऊं यह इच्छा होती है । फिर इसके वाद शझास््रज्ञान के लिए 
विद्वान होने के लिए गुरु से श्रव्ययन रूप प्रयत्न को करता हूँ । 


एक नियम है कि काये के अव्यवहित पूर्ण में कारण रहता हैं) शअ्रवः 
नियमानुसार शारूज्ञान मुझे हो जाय, विद्वान्‌ मैं हो जाऊ इस इच्छा रूपी 
कार्य के पहिले शाहूजान मेरा इट साधन है। विद्वान होने से मेरा इष्ठ सिद्ध 
होगा ऐसे ज्ञानहपी कारण का सद्भाव है। इस सद्भाव से श्रर्थात्‌ शास्त्र 
ज्ञानेप्ठ साघनता ज्ञान के हो जाने पर तद्रूप (शास्त्र ज्ञाने"्ट साधनता ज्ञाव 
रूप) के विपयी भूत ज्ञान का भी सद्भाव है। क्योंकि पहले ज्ञान का जो 
दविपय होता है । वह ज्ञान के ज्ञान का भी विपय हो जाता हूँ | यहां दो ज्ञान 
है । पहला ज्ञान है शाह्न विषयक ज्ञान । 


दूसरा ज्ञान हैँ । गारृज्ञान से मेरा इष्ट सिद्ध होगा यह ज्ञान । जब विपयी 
भूत सान्म ज्ञान सिद्ध हो गया तब झारुज्ञान म४े हो जाय यह इच्छा नप्द हो 
गयी अतः नष्ठ हुई इच्छा की उत्पत्ति कँसे हो सकती है । 
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इसके विषय में कहते हैं कि नहीं ऐसा नहीं हो सकता हूँ | क्‍योंकि सामान्य- 
रूप से शास्त्र-विपय का ज्ञान होने पर भी विशेष रूप से शासन का ज्ञान नहीं 
हुआ शोर इसी विशेष रूप से शास्त्र को जानने की इच्छा का ही ताम जिज्ञासा 
है। भ्रतः सामान्य रूप से ज्ञान होने पर ॒विशेष रूप से शास्त्र के ज्ञान नहीं 
होते की इच्छा बनी ही रह गयी; नष्ट नहीं हुईं। फलत: केसे इच्छा उत्पन्न 
हो सकती है यह कहना ठीक नहीं है । 

इसी बात को परिंडतराज के भ्रक्षरों में स्पष्ठ करने का प्रयक्ष हम करते 
हैं । मुख्य देवता कौन हैँ । वह्याएंड में वहुत देवता है। ३३ करोड़ देवता हैं । 
उन सबकी उपासना कोई भी नहीं कर सकता है । अत्त: “एक मुख्य प्रधान देवता 
कौन है |” यह जानना चाहता है। उक्त प्रश्न वाक्य में वाक्य प्रयोक्ता के मन में 
एक इच्छा का भ्रनुभान होता है । एक मुख्य देवता को जानने की इच्छा ही एक 
देवत जिज्ञासा हैँ । (यह पहले ही वनलाया जा चुका हैं कि जानता है । इच्छा 
करता है और यक्ञ करता है। इनका काय्यंब्परणभाव है भ्रौर ये गुरा हैँ तथा स- 
विपय पदार्थ है) भ्रतः मुख्य देवता के जानने की इच्छा के जनकीभूतज्ञान की 
अपेक्षा हूँ । वह जनकीभूतशान है। मुख्य देवता का ज्ञान मेरी इष्ट सिद्धि 
का साधन है। श्रर्थात्‌ जिस ज्ञान में मुख्य दंवतत्व के व्याप्य श्रवान्तर घर्मं, 
प्रकार है विशेषण है। वह ज्ञान मेरा इष्ट साधन हैं। ऐसा ज्ञान । 


इस जनकीभूतज्ञान से पंदा होनेवाली इच्छा प्रदन कर्ता के हृदय में उत्पन्न 
दोती है उसकी उत्पत्ति का प्रकार बतलाते हैं। पहिले कभी उपासना के 
प्रसंग में देवता के विपय में चिन्तन किया । उस्रमें दवतत्व प्रकारिका उप- 
स्थिति हुई | यह पहली उपस्थिति है | इसके वाद एक सम्बन्धी का ज्ञान भ्रपर 
सम्बन्धी का स्मारक होता है, श्रौर सहश, अदृष्ट और चिन्तन; संस्कार के 
उद्दोधक होते हैं। इन नियमों के अ्रनुस्तार स्मृति के हेतु भूत संस्कारों के 
उद्दोचक मुख्य दंवत सम्बन्धी चिस्तन से दंवतत्व के व्याप्य विष्णत्व शिवत्व, 
गणेत्वादि अवान्तर धर्मों की सामान्य एक देंवतत्व व्याप्प धर्मत्व ख्प से 
उपस्थिति भी हुई यह द्वितीयोपस्थिति है । 

यहाँ बहुत से धर्मों की उपस्थिति होने पर भी उपास्य तो कोई एक घ॒र्मा 
वच्छिन्न ही होगा इस लिए किसी महायुरुप के समीप जाकर पूछता हैँ कि 
लोक में भुख्य देवता कौत हूं । कप्रोंडक महापुरुष के उत्तर से विशेष देवत 


. वशेंप देवता के 
ज्ञान होने से उक्त जिज्ञासा की घान्धि हो व्वयगी | 


(उन उपस्थितियों में देवतत्य व्याप्य धर्म प्रकारक ज्ञानत्व रुप से सामान्य 
ज्ञान का हो ग्रहरा हुआ विशेष ज्ञान का अ्रहण नहीं हुआ । इस लिए उत्तर 
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वावय से जन्य ज्ञान में रहनेवाली जो इष्टसाधनता हैँ । उसके ज्ञान से इच्छा 
उत्पन्न हो ही जयगी ॥ | 


इस इच्छा के विषय हैं विष्णु देवता, शिवदेवता इत्यादि विशेषज्ञान 
जो कि दैवतत्व व्याप्य धर्म प्रकारक ज्ञानत्व रूप सामान्य ज्ञान से गृहीत हुए 
हैं। क्योंकि (निविशेष न सामान्यम्‌ सामान्यान्यथासिद्धे विशेष गमयन्तिहि) 
विशेष को छोड़कर सामान्य नहीं रहता है । परन्तु इतनी विशेषता है कि 
एक देवत विषयक ज्ञानीया एक देवतत्वव्याप्यधर्मनिश् प्रकारता एक देंव- 
तत्वव्याप्यधर्मत्वावरछिला है इस प्रकार सावच्छिन्ता प्रकारता है। किन्तु 
विष्णु मुख्य देवता हूँ इस उच्चर वारूय से जन्य ज्ञान में रहनेवाली एक देव- 
तत्व व्याप्य धर्मनिश्ठ प्रकारता निरवच्छिन्ना हँ । क्योंकि वह प्रकारता किसी 
घर्म से भ्रवच्छिन्न होगी तो विष्ण त्वत्व से अवच्छिन्न होगी | किन्तु जैसा होता 
नहीं है श्रतः वह प्रकारता निरवच्द्धिन्षा होगी। 


इस प्रकार विष्ण मुख्य देवता हैं इस उत्तर वाक्य से जन्य ज्ञान से वह 
इच्छा शान्त हो जाती हैं। इच्छाकाजनकीभूतज्ञान हैं विष्णु मुख्य देवता 
हैं इस उत्तर वाक्य विशेष ज्ञाननिष्ठेष्टसाधनाता का ज्ञान | वह ज्ञान इच्छा 
का विपय नहीं हो सकता हैं। क्‍योंकि इच्छा कार्य हैं श्रतः उसमें पर्चादू 
भावित्व हैं याते वह बाद में पंदा होगी, और ज्ञान कारण हैं भ्रतः वह पहले 
रहेगा । फलत: पहले रहनेवाला ज्ञान पीछे पेदा होनेवाली इच्छा का विषय 
नहीं हो सकता हैं । 


प्रदन होता हैं कि पहले आपने कहा था कि विषयीभूत ज्ञान के सिद्ध हो जाने 
से इच्छा कँसे उत्पन्न होगी श्रर्थात्‌ वह शञाच इच्छा का प्रतिबन्धक हैं, श्र 
शव कहते हैं कि उस ज्ञान की सिद्धि इच्छा की प्रतिवन्धिका हैँ। यह तो पूर्ण 
कथन भौर उत्तर कथन में विरोध हुआ । उत्तर । नहीं । विरोध नहीं हुआ । 
पहले सामान्य ज्ञान की सिद्धि कहा था अ्रव विशेष ज्ञान की सिद्धि कहते हैं । 
इसमें प्रइन उन्‍्मीत रहता हैं और निवद्ध भी रहता हैं अत: दो प्रकार का 
है। यहां उत्तर वाक्य से प्रश्न का उन्नयन होता है श्रतः उत्तर वाक्य प्रइन 
का हेतु हैं ।॥ तव काव्य लि। अलंकार का श्रसंग हो सकता हैं किस्तु प्रइत एवं 
उत्तर में जन्य जनक भाव नहीं हैं श्रतः काव्य लिंग नहीं हैं । ज्ञाप्य ज्ञापक 
भाव उनमें होने पर भी धर्मी में उनका नि्देद्ा नहीं हे ग्रत: अनुमान नहीं हैं) 
यहां प्रश्नोचर का नियम होने पर भी परिसंख्या भ्रलंकार नहीं हैं। क्योंकि 
जह्टूं पन्यव्यपोद में तात्पयं होता हुं वहां परिसंख्या होती हैं। बह व्यपोह वाच्य 
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एवं व्यंग्य दोनों होता है । यहां शअन्य व्यपोह नहीं होता हैं, और वाच्य में 
विश्वान्त है । 


सूक्ष्म 


यहां सुक्ष्म श्र्थ जिसको स्थुलमति लोग नहीं समक सकते उसको जब 
कुशाग्र बुद्धि लोग इज्ित, आ्राकार, गति (चाल ढाल) चेष्टा, भाषरा, नेन्न 
एवं मुख विकार से समभ लेते हैं तव उस समझे हुए श्रर्थ का विद्धों के प्रत्ति 
जो प्रकाशन हैं वह सूक्ष्म अलंकार है । 


व्याजोक्ति 


जहां छिपी हुई वस्तु किसी कारण से प्रकट हो जाय श्रौर उस प्रकट हुई 
वस्तु को किसी अन्य वस्तु के प्रक्षेप से छिपा दे या अपलाप कर दे तव वहां उस 
वस्त्वन्तर प्रद्षेष रूप व्याज को कहना व्याजोक्ति है। गुढ़ोक्ति, विवृतरोक्ति, 
छलोक्ति, युक्ति, लोकोक्ति, अ्रत्युक्ति, छेकोक्ति ये भी उक्तियां दीक्षित जी ने 
लिखी हैं । ; 


वक्तोक्ति 


किसी वक्‍ता से जिस वाक्य को अन्य अप्निप्राय से कहा था दूसरा वक्‍ता 
उसको काकु या इलेप के प्रयोग से अन्यथा अन्य पग्रभिप्राय से कह दे तव उस 
कथन को वक्रोवित कहते हैं । 


स्वभावोक्ति » 


यहां केवल वस्तु के स्वभाव का वर्णन अलंकार नहीं हैं। यदि केवल 
वस्तुके स्वभाव के वर्णन को अलंकार मानेंगे तो सभी काव्य अलंकार युक्त 
हो जायेगें। क्योंकि ऐसा कोई काव्य नहीं हैं जहां वस्तु के स्वभाव का वर्णन 
नहीं है। इस पर कहते हैं कि (तदतिशयहेतवस्त्वलंकारा:) वस्तु स्वभाव को 
अलंकार नहीं कह सकते ] (क्योंकि वस्तु के अतिशय दायी धर्मो' को भ्रलंकार 
कहते हैँ । ठीक है किन्तु इसी अतिशय को प्राप्त करने के लिए सुद्षम पदका 
ग्रहरा किया है । इस पर फिर प्रश्न होता है. कि क्या सूक्ष्म ग्रहण करने से 
समाधान हो गया | उल्लर । सूक्ष्म पदार्थ को केवल कवि ही समझ सकता 
हैं। प्रसिद्धि नी हैं कि जहाँ तन जाय रवि बहाँ जाय कवि । वर्योकि कवि की 
चुद्धि कुशाग्र की तरह त्तीक्ष्ण होती है । स्थूलमति अकवि या कुकवि पहले तो 


[ १७७ ] 


बस्तु के सूक्ष्म तत्व को समभेगें ही नहीं । अगर कदाचित्‌ कुछ समझें भी तो 
विश्लेषण करने में ग्रक्षम रहेंगे । इस लिए कवि निमित श्रर्थात्‌ कवि प्रतिभो- 
स्थापित जो वस्तु का सूक्ष्म स्वभाव है निजी धर्म हैं उसका यथावत्‌ जिसमें न 
किसी तरह की कभी हो और च किसी तरह का अ्रतिरेक हो ठीक-ठीक वर्ण॑च 
स्वभावोक्ति अलंकार है । 


भाविक 


श्रतीत एबं अनागत पदार्थ जहां प्रत्यक्ष जैसे प्रतीत होगें वह भाविक हैं। 
यह भूत एव भावी पदार्थों का प्रत्यक्ष जैसे मालुम पड़ने मे तीन हेतुओं का 
उपन्यास भामहं; उद्धूट आदि झाचारयों ने किया है। प्रथम हेत्‌ अलौकिकत्व 
हैं जो पदार्थ लोक साधारण न हो याने सर्ग साधारण जनता की बुद्धि से 
परे हो । दूसरा हेतु है वे पदायथे श्राश्चर्यजनक हों। जिचको देख-भालकर जनता 
आश्रय में विभोर हो जाय । तीसरा हेतु जो पदार्थ व्यस्त, सम्बन्ध रहित 
अर्थात्‌ श्रगाकुल शब्द संदर्भ (रचना) से समप्यंगाण हो । छाब्दों से प्रतिपाद्य 
अर्थो' का परस्पर में सम्बन्ध ही नहीं प्रतीत हो अर्थात्‌ प्रतिपाद अर्थ इतने 
उलके रहें कि एक दूसरे से सम्बन्ध ही नहीं करते हों जिसके फलस्वरूप 
विशेष रूप से तात्विक रूप से पदार्थों के समझने में विष्न हो जाय 
आराकुलता हो जाय कि क्‍या यहां प्रतिषा है । अनः अनाकुल रचना से जहां 
भूत भावी अर्थ स्फुट मालूम पड़ते हों वह भाविक हैं । 


काव्य ऐसा होना चाहिए जो सुनते-सुतते स्पष्ट हो जाय । इसी का नाम 
हैं वाच्य एवं वाचक का रामणीयक याने सौन्दर्य । कुछ पदार्थ ऐसे होते हैं 
कि जो काव्य के सुनते ही स्पष्ट मालूम हो जाय किन्तु उनका अपना निजी 
सौभाग्य नहीं होने से कूड़े करकट की तरह सहुृदयों के अवहेलनीय हो जाते हैं 
सहदय लोग उस तरफ कुछ मतोयोग नहीं देते । कुछ ऐसे हैं जो स्वयं सुभग 
है किन्तु दुभंग शब्दों से प्रतिपादय होने से सहुदयों को श्लाकृष्ट नहीं कर 
पाते हैं । 


भाविक घह्द का अर्थ हैं कि कवि का भाव आशय श्रोता के हुद्य में 
तिवरिम्बित हो जाय | अथवा भाव भावना अर्थात्‌ भाउुछ के मानस पदल पर 
पुनः पुनः निवेशन जहाँ रहे वह भाविक हैं । 


यहां प्रश्त दोता है कि अप्रत्यक्ष अतीत एवं भावी पदार्थों का प्रत्यक्ष 


जेशा प्रतीत होना अ्ञाति क्यों नहीं | उत्तर | आंति होती है अतत्‌ में दत्‌ की 
श्र 
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बुद्धि। यहां तो भूत भावी का भूत भावितया ही प्रकाशन है। श्रतः तथा 
प्रकाशन आंति नहीं हैं । प्रश्न -- श्रगर भूत, |ूत ही भावी, भावी ही प्रतीत 
होता हैं तव साधारण वस्तु ही प्रतौत हुई 4ैलंकार नहीं होगी | उत्तर | राम 
हुआ इस तरह केवल वस्तु भी नहीं प्रतीत होती हैं । किन्तु भूत एवं भावी 
पदार्थों का स्वख्प प्रत्यक्ष और अधिक स्फुट मालूम पड़ता हैं। प्रइत -- कई सहस्न 
वर्ष पूर्व जो व्यक्ति हुआ उसका प्रत्यक्ष केसे होगा । कहता होगा कि श्राघु- 
तिक किसी व्यक्ति को नाटकीय ढंग से राम समझा जायगा तव तो श्रन्य में 
भ्रन्य का अ्रच्यवसाय किया फलत: भ्रतिशयोक्ति हुई । उत्तर-यहाँ अन्य को अन्य 
रूप से नहीं समझा गया किन्तु भूत को भूतरूप से भावी को भावी झूप से ही 
समभा गया है। यह नहीं है कि जो हुआ ही नहीं उसको हम्मा है, जो भावी 
नहीं है उसको भावी, जो प्रत्यक्ष है उसको प्रत्यक्ष नहीं है। जो श्रप्रत्यक्ष है 
उसको प्रत्यक्ष है ऐसा समभा गया है | 


क्योंकि प्रत्यक्षत्व किसी वस्तु का धर्म नहीं है। वह तो प्रतिपत्ति सापेक्ष 
है। ज्ञान के प्रघीन है | श्रतः वस्तु के प्रत्यक्ष ज्ञान होने पर वस्तु में प्रत्यक्षत्व 
रहेगा। क्योकि वस्तु के प्रत्यक्ष के लिए प्रमाता प्रत्यक्षकर्ता की सामग्री का 
उपयोग होता है। वह सामग्री लोकयात्रा में चक्षुरादि इन्द्रियाँ है और 
अ्रतीन्द्रिय वस्तु के ज्ञान के लिये योगियों की भावना है। काव्यार्थ वेत्ता 
भावुक्रों की भी वह सामग्री भावना स्वभाव ही है। वह भावना प्रतीयमाना 
उत्प्रेक्षा नहीं है। क्योंकि यहाँ अध्यवसाय नहीं है। यह काव्यलिंग भी 
नहीं हैं। क्योंकि लिगलिगिभाव से प्रततीति नहीं है। किन्तु योगि की तरह 
प्रत्यक्ष प्रतीति होती है । 


जैसे पुर: स्फुटद्ूपतया चमत्कारी प्रतीति रसबदलंकार में होता है बसे 
ही चमत्कारी प्रतीति भाविक में भी होती है श्रतः रसवत्‌ बझ्॒लंकार ही इसको 
वयों न मान लिया जाय । इस पर कहते हैं कि नहीं । रसवत्‌ अलंकार यह 
नहीं है। क्‍योंकि रत्यादि चित्तवृत्तियों एवं तदनुपक्त विभाव, अनुभाव तथा 
संचारी भावों की साधारणता अरयात्‌ अपने पराये के भेद और देश, काल, 
श्रवस्था एवं बय के परिच्छेद के नहीं होने पर व्यापकता और हृदय संवाद 
के सहारे परम श्रद्देत प्रतीति की तरह प्रतीति होगे पर रसवत्‌ अलंकार होता 
है। और माविक में तो नृत और भावी पदार्थों की तटस्थ रूप से और 
रफुडता से प्रतीत होती है । हाँ स्फुट प्रतीति के बाद साधारण्येन प्रतीति 
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होती है भ्रतः साधारण रूप से प्रतीति के कारण उत्तर काल में रसवत्‌ 
अलंकार हो सकता है | 


यह सुक्ष्म र्प से वस्तु के स्वभाव के वर्णान करते के कारण स्वभावोक्ति 
भी नहीं है वर्योकि स्वभावोक्ति में लौकिक वस्तु के सूक्ष्मधर्मो के वर्सन करने 
पर साधारण रूप से हृदय संवाद हो सकता है और भाविक में लोकोत्तर 
वस्तुओं की स्कुटता और तटस्थता से प्रतीति होती हो तो भाविक और स्व- 
वोक्तिका एकत्र समावेश हो सकता है अर्थात्त संकर या संसृष्टि हो सकती है. 

यह नहीं समझना कि केवल संवाद हो जाने से स्वभावोक्ति वस्तुसम्वाद 
रूप है ग्रौर रसवदलंकार चित्तवृत्ति सवाद रूप है। किन्तु भिन्न-भिन्न है 
हाँ दोनों संवादों का जहां सम्मेलन हो वहाँ समावेश हो सकता है। 


वस्तुनश्चितवत्तेशइ्च संवादः स्फुटता प्रथा । 
स्वभावोक्त रसबतो भाविकस्य च लक्षणम्‌ 0 


इस तरह जो स्वभावोक्ति में रसवत्‌ एवं भाविक के लक्षणों की एकता का 
विवाद था वह दूर हो गया । वस्तुओं का संवाद स्वभावोक्ति है। चित्तवृत्ति 
का सम्वाद रसवत्‌ है और उन दोनों की जहां प्रथा स्फुदटता हो जाय वह 
भाविक है । 


मुद्रा 
जहाँ प्रकृतार्थक पदों से सूच्य अर्थ की सूचना हो वह मुद्रा भ्रलं कार है.। 
रत्नावली 
प्रकृत श्र्थो' का क्रमिक विन्यास रत्नावली अलंकार है । 
पूर्वरूप 


पुन: अपने भुण को प्राप्ति जहाँ रहे वह पूर्वरूप है और वस्तु के विकृत 
ने पर निकल जाने पर भो पूर्व आस्था की अनुवृत्ति हो वह भी पूर्वरूप है । 


श्नुगुण 


दूसरे के सन्निधान से पूर्व सिद्ध अपने ही गुण का जहां उत्कर्ण हो जाय 
वह अनुगुण है । 


| है. 


गूढोत्तर 
कुछ अभिप्राय लिये हुए उत्तर को गृढोत्तर कहते हैं । 


चित्र 


किसी ने प्रइन किया दूसरे ने उसका उत्तर दिया ये दोनों जहां मिलकर 
रहें वह चित्र है। 


पिद्दित 


दूसरे के हृत्तस्त्र को लक्षित करके जान करके जहां कुछ साभ्िश्राय चेष्टा 
की जाय वह पिहित अ्र लंकार है । 


उदात्त 


समृद्धिशाली वस्तु का वर्णन तथा महापुरुषों के चरित जो किसी प्रधान 
का अंगभूत हो तो वह उदात्त अलंकार है । 


रसवत्‌ 


रस जहां दूसरे का भ्रम हा जाय वह रसवत्‌ ॥। वशापार अर्थात्‌ रचतारूप 


निवन्ध में जहां रस रहे वह रसवत्‌ है। यह अलंकार सर्वस्वकार का 
मत है। 


भाव 


विभावानुभावों के द्वारा भ्रभिव्यक्त हुए चेंतीस निर्वेदादि भाव एवं देव, 
मुठ, शिष्य, ब्राह्मण एवं पुत्रादि में अभिव्यक्त हुई रति भी भाव है। यह 
भाव जहां दुसरे का अंग हो जाय वह प्रेय श्रल्ंकार है। प्रियत्र की जहां 
रचना हो वह प्रेय है । 


रसाभास, सावाभास बनाम उज्जस्वी 


जिसमें सहदयों को गनचित है यह मालुम पड़े ऐसी रति था ऐसे नाव के 
यहाँ उपनिवन्ध हो वह रसाभास घोर भावानास हैं। अनुचित काय करने में 
दइलप्रयोग किया जाता है झतः रसाभास एवं भावाभास के अंग हो जाने पद 


ऊर्गस्यी खलंकार मादा है । 
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भावप्रशम वनाम समाहित 


भावों की प्रशाध्यदवस्था भावशान्ति है। वह जहाँ श्रंग हो जाय वहां 
समाहित अलंकार है । 


भावोदय, भावसंधि एवं भावशवलता 


उक्तरूप भाव की उद्गमावस्था भावोदय हैं। दो भावों की जहां परस्पर 
में स्पर्श हो वह भावसंधि है। वहुत से भावों का पूर्व पुर्वोपमर्देच उपनिवन्धन 
भावशवलता है। ये तीन पुथक्‌ अलंकार है । 
संसृष्ति एवं संकर 
अरब इन पहले कहे हुए श्रलंकारों के संश्लेप सम्मेलन से उत्यापित दो 
श्रलंकारों की संसृष्टि एवं संकर को वतलाते हैं । उनमें संश्लेष सम्मेलन दी 
प्रकार से है । एक में संयोग विधया दूसरे में समवाय प्रकार से संइ्लेप है। 
जहां संयोग स्याय है वहाँ अलंकारों में भेद उत्कद दिखाई देता है। जहाँ 
समवाय न्याय है वहाँ अल कारों में भेद उत्कटावस्था में नहीं है। उनमें जहां 
वह भेद उत्कट रूप से स्थित है वहां श्रलंकारों की तिल तरइल न्याय से 
संसूट्टि है और जहां वह भेद अनुस्कट रूप से स्थित हैं वहां भलंकारों का, 
पांसूदकन्याय एवं नीरक्षीर न्याय से संकर है । 


विचारचातुरी या विमर्शसंघर्ष 


विमशिनीकार ने यहां संसृष्टि एवं संक्र के विषय में दो विचारों का या 
दो विभ्शों का उल्लेख किया है। इसका मूल है अ्लंकारसवंस्वकार को 
विवेदन कि जिन अलंकारों को हम पहले कह चुके हैं उत अलंकारों का यदि 
यथासंभव किसी एक जगह में कथन हो तो क्या वे पृथक्‌-ऐथक अलगन्शजन 
माभम से कहे जायेंगे या इनको एक नाम वाला कोई भिन्न अलंकार मानेंगे 
उसकी पंक्तिया ये है-- 


उक्तालंकाराणां यथासंभव यदि पदचिद्चर्न स्पात्‌, 

तदा ते कि पृथदत्वेत पर्यदर्तिता:, 

उत तदलंकारास्तरमेव.. क्षिश््चिदिति । 
पहला विचार है कि शब्दगत एवं भ्र्थगत अलंकारों के संघटन कर देने 
मात्र से कैसे भिन्न एक अलंकार मानेंगे क्योंकि ये श्रलंकार तथा इने अलंकारों 
की कक्षा भिन्न-भिन्न है। कोई भेद मूलक है कोई अभेद मूलक हैं. इत्यादि 
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श्रेणियां भिन्‍त-भिन्न है। अ्रतएवं इनका एक बुद्धि में विषय होना कठिन है 
फलत: पृव्रपिक्षया विलक्षण चमत्कार नहीं हो पाया। इन श्रलकारों 
के संघटित होने पर भी गअ्रलकारों में चारुतो उसी प्रकार विद्वानों 
को भिन्न २ मालुम पड़ती हैं । यह संघटना एक वाबय में था एक छनन्‍्द में 
होती है । कुलक वगेरह में नही होती है। उनमें वह तंघटना दूर पड़ जाती 
है | कुलका दि में भी यदि एक वाबंय में हो तो संकर या संसृष्टि हो सकती है। 


दूसरा विचार है कि समग्रता प्रत्यक्ष में एकेन्द्रिय ग्राह्मय होने से समान 
जातीय स्थाली, जल, ज्वलन एवं ज्वलन रत तराडुलों का एक बुद्धि में उपारोहण 
के बल पर समता से एक वस्तु का अवगम होता है। 


शब्दालंकार और ग्र्थालकारों मे' तो भिन्न-भिन्न इन्द्रियों से शब्दों के 
श्रोन्रेन्द्रिय से भर श्रथों के नाटक मे चक्षुरिन्द्रिय से पठ्य मे मन इन्द्रिय से 
आह्य होने से एक बुद्धि विषयता नहीं है अतएवं उन अ्र॒लंकारों की युगपत्‌ 
प्रतोति नहीं होती है फलत: एक संसर्ग का भान कंसे हो सकता है । जिनमें 
संसृष्टि एवं सकर अलंकार के व्ययदेश की योग्यत्ता होवे । 


इस पर उत्तर देते हैं कि शब्द का ज्ञान श्ोत्रहूप एक इन्द्रिय से ग्राह्म है 
श्रतः शब्दालंकारों के सजातीयत्व मे' कोई विवाद नहीं है । अतएव उनमें 
एक वुद्धि के विषय होने में युगपत्प्रतीति के श्राघार पर संसर्ग का ज्ञान होता 
है, भौर चारुता के अतिशय या उपसर्जन अंगर्व के वियय मे संशय होने पर 
चह संसर्ग मंसूद्धि या संकर अलंकार व्यपदेश के योग्य है । 


काव्य मे (शब्दवोध्यो व्यनक्यर्थ:) शब्दों से ही प्रतिपाद्य हुए श्र शेय 
होते हुँ झ्तः भ्र्थों. का मानस ज्ञान होता है । फलत: मन रूपी एक इन्द्रिय से 
ग्राह्म होने से भ्र्थालेंकारों में सजाती यत्व है श्रतएवं उनमें एक बुद्धि के विपय 
होने से युगपत्प्रतीति के श्राधार पर संसृष्टि या संकर श्रलंकार वन जाते हैं । 


यह भी यहां समझना चाहिये कि संकरालंकार में! अ्रंगागिभाव संकर 
होता हैं। वह प्रंगागिभाव दो प्रकार का है एक निमिन्तनिमित्तभाव दूसरा 
उपकार्योपकारकाव । उनमे निर्मित्तनिमित्तीभाव भी दो प्रकार का है 
सार्वप्रिक एवं प्रादेशिक | 

जिस प्रकार ईस, गुद एवं चीनी मे मिठास भिन्नर मालूम पड़ती है । 
इस नीति के झनुत्तार उनमे भिन्नर ही चादता प्रतीत होती है। इस लिए 
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इन शभ्र॒लंकारों को भिन्नर मानता ही ठीक है । क्योंकि किसी भी सहृदय को 

इन अनुप्रास एवं,उपमादि में लौ किक अलंकारों की तरह संघटना कृत विलक्षण 

सौन्दर्य मिलता है, और न मोती पुखराज एवं नीलमणि की तरह परभाग 

(उत्कषं ) प्रतीत होता है। किन्तु भिन्न इन्द्रियों से (शब्द का श्रोत्रेन्द्रिय से भर 

प्रथे चक्षुकारिन्द्रिय या त्वमिन्द्रिय से) ग्राह्म होते के कारण भिन्न जातीय 
ही है। 


इसके उत्तर में कहते हैं कि यह सब असत्‌ हैं समीचीन नहीं है क्‍योंकि 
जेसे पृथगवस्थित वटलोई, जल, ज्वलन एवं ज्वलनरत तन्दुल मे”! समता का 
ज्ञान नहीं होता है किन्तु समुदित हुए उन्हीं उक्त पदार्थों मे “समग्र पदार्थ 
सन्निहित है” इस तरह के एक सन्निधान नामक धर्म की प्रत्यक्ष उपलब्धि 
होती है । उसी प्रकार भिन्नर कक्षा वाले अलंकारों के संघटन से पहले पीछे 
के सभी पदार्थों के एकीकरण के बल पर एक बुद्धि मे! उपारोहण से कोई 
संसर्ग जो संसृष्टि एगं संकर नाम से कहे जाने के योग्य मिलता ही है। 


और भी जैसे फोटो में रंगों में वर्णों में भेद होने पर भी विच्छेद के नहों 
होने से एक ही फोटो है ऐसा मालुम पड़ता है और फोटो में जो स्वरूप हैं वे जैपे 
श्रन्य रूपों से (शकलों से) झलग ही है । किन्तु भेद के नही मालूम पड़ने से 
एक चित्रपट शलिष्ट एकाकार होते हैं| वस्तश्रों में चित्रह्प एक ही भासता 
है उसी प्रकार भिन्नर कक्षावाले अलंकारों भे' संघटना क वल से एकता की 
प्रतीति हो जाती हैं अत, ठीक ही है कि संसृष्टि एवं संकर; माने हुए अलंकारों 
से अलग ही एक अलंकार है उसी तरह इक्षु आदि में! मिठास के भेद रहने 
पर भी मिलन होने से प्रपाणक मे कोई विलक्षण अतिशय मालूम पड़ता हैं ! 


उनमें सावेबच्रिक जेसे विभावना और श्रतिश्षयोक्ति का हैं। आरिलिट्टाति- 
दयोक्तिस्तु सर्वच्नेच विभावना । इस सिद्धांत के अनुसार विभावना को सभी 
जगहों मे' अतिशयोक्ति की अपेक्षा हैं; भ्ौर प्रादेशिक जेंसे इलेप एवं अति- 
शयोक्ति मे है । पश्य रक्‍्तेन चन्द्रेण चुम्बयते रजनीमृखम्‌ इत्यादि स्थल मे” 
कहीं पर इलेप के साथ भी उसका संभव है। किन्तु ये भेद संकर के विपय 
नहीं होते हैं । म्रपतेर कारण के बल पर सला को प्राप्त करनेवाने झलंकारों 
के संसर्ग मे' संकर को आगे चलकर कहेंगे | 


उपकार्योपकारक भाव रूप अंगागिभाव जेसे “अंगुलीमिरिव केशसंचयम्‌ ” 
यहां अपनेर हेतु के झ्राघार पर सता को प्राप्त करनेवाले उपमादि में परस्पर 


[ रैंप | 


उपकार्योपकारक भाव हैं श्रतएव श्रद्धाज्धिसाव है। कोई जब अपसे स्वरूप में 
स्थित रहेगा तभी वह दूसरे का उपकार कर सकगा | अन्यथा स्वरूप में स्थिति 
के अभाव भे' उपकारक नहीं हो सकता है। प्रकत भें” उपमाश्रों में स्वरूप 
निष्पत्ति के लिए परस्पर की उपेक्षा नहीं है । एक के श्रभाव में भी एक का 
स्वरूप निखर जाता हैं, और भी है कि इस प्रकार दो उपमाश्नों को नहीं 
मानकर उपमा एवं उत्प्रेक्षा दोतों ही भिन्न-भिन्न मानी जा सकती है। 


स्थितस्य गतिश्रिन्तनीया के अनुसार स्थित पदार्थो' से” यह चिन्ता होती 
है। जैसे चुम्बन भे' मुख के ग्रहएा करते समय केसो का भी अंगरुलियों से 
बटोरना औचित्य प्राप्त है । अतः उपमा उपस्कारक है उत्प्र क्षा उपस्कार्या है । 
फलत: इनमे' अ्रद्धागिभाव बन जाता है। इस प्रक्रार प्रधानता में” उपमा भझादि 
का अभ्रपना २ नाम है, श्रौर संकरालंकार में श्रद्भधता के आधार पर अड्ध जिभाव 
भी है। श्राचार्य दरडी के मतानसार | कस्तान्‌ कार््स्न्येंच बोधयेत्‌ । पुर्णातया 
अलंकारों की इयत्ता को कौन वतला सकता है अतः यथाज्ञान प्रायः सभी 
अलंकारों का सिद्धांत यहां बतला दिया है । 


शक्ति निरूपण 


भ्रव अलंकारों के वाद शक्तियों का निरूपण क्रम प्राप्त है। पहले कह 
श्राये हूँ कि /सुलार्था: संभूतानां प्रवृत्ति” सुख्ध के लिए सब प्राणियों की 
चेेष्टा होती है| वह सुख, श्रात्मा रस ये सव पर्याय हैं । उसके विपय में श्रुति 
ने कहा कि “नायमात्मा बलहीनेन लम्यः” इस आत्मा सुख या रस को बल- 
हीन अर्थात्‌ शक्तिहीन नहीं प्राप्त कर सकता हैं, अतः शवित का संचय करना 
श्रतीव उपयोगी होने से शक्तियों का निरूपग्ग करते हूँ । 


सम्पूर्ण प्राणियों की चेप्टा के विषय सुख को प्राप्त करने के साथनों व 
उपायों का भिन्न-भिन्न निर्देश मिन्नर श्राचार्यों ने किया है। किन्तु हमारे यहां 
साहित्यशञान्र में सुख की प्राप्त करने का साधन उपाय काव्य है। काव्य 
शब्दार्थ रूप है । इस शब्द और श्रर्थ झूप काव्य के ज्ञान से सुख प्रात होता 
है। वहां पहले शब्द का श्रावरा प्रत्यक्ष होने पर उस ज्ञात शाब्द से अर्थ की 
उपस्थिति ज्ञान होता है । इसके बाद शाव्दबोध होता है । इस प्रकार शब्द से 
होनेवाले घाव्दवोध के लिए अ्र्थोपस्थिति का कारण शब्द श्ौर श्रर्थ का 
पररुपर सम्बन्ध है। इसी का नाम झवित्त या चूत्ति है। यह शवित त्ञीन प्रकार 
की है--प्रनिधा, लक्षणा एयं ध्यंजना 


[ (5४ ॥ै 
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अमिधा के विषय में आचार्यो' के भिन्नर मत हैं । इस विषय में यह बत- 
लाता आवश्यक है कि शवित वगैरह के सम्बन्ध सें नैयायिक, जैयाकरण, मीमां- 
सक, वेदान्ती एवं साहित्यिक ते अपने२ ग्रन्थों मे! विचार किया है । हम यहां 
संक्षप में पचो का मत बतला कर साहित्यिक का सिद्धांत वतलाएँगे | शक्तियां 
भी दो हैं या तीन हैं, इसमें भी मतभेद है । 


वैयाकरण अभिधा ही मातते हैं। लक्षणा अभिधा का ही स्वरूप है। 
यह प्राचीन मत है । नवीन नागेश प्रभृति तो लक्षणा मानने लगे हैं । नैयायिक 
व्यंजना नहीं मानते । श्रभिधा एवं लक्षणा दो मानते हैं । वे श्रभिधा ताम वे 
देकर संकेत पद से व्यवहार करते हैं। 


मीमांसक भी अ्रभिधा और लक्षणा दो शक्तियाँ मानते हैं। ये लोग 
लक्षणा को पद एवं वाक्य में मानते हैं । अन्य लोग जो अभिषधा के प्रसार के 
रुक जाने पर लक्षणा मानते हैं वे लोग वाक्य में श्रभिधा के नहीं होते से 
वावय में लक्षणा नहीं मानते हैं । क्योंकि श्रभिधा पद की शक्ति है । 


जो तो अन्वयानुपपत्ति या तात्पर्यानुपपत्ति को लक्षणा का वीज मानते हैं । 
उन लोगों का कहना है पदार्थों का संसगे ही अन्वय है जो कि वाक्यार्थ है 
अतः अन्चय के अनुपपन्त होने पर आने वाली लक्षणा वाक्य में भी हो सकती 
है, होती ही है ) 


साहित्यिक तीनों मानते हैँ | कुछ लोग गौणी श्रलग हैं, लक्षणा भ्रलग है, 
ऐसा मानते हैं । किन्तु साहित्यशासत्र मे लक्षणा एक शक्ति है, उसका अ्रवान्तर 
भेद गौणी है, ऐसा माना है। 


नेयायिक के मत से शक्ति का विचार 


सभी को सभी शब्द सुनाई पहते हूँ किन्तु सब को सबंदा उन डाब्दों से 
अर्थ का बोध नहीं होता है और वह बोध भी तत्काल नहीं होता हैं। किन्तु 
थोड़ी देर से होता हैं और किसीर को ही वह बोध होता है। इस लिए 
कल्पना करते हैं कि इस वोधका कारण है शब्द झौर अर्थ के सम्बन्ध विशेष के 
ज्ञान से पदार्थ की उपस्थिति । दूसरे किसी कारण की कल्पना नहीं हो सकती 
है। भ्रव जिज्ञासा होती है कि उस उपस्थिति का हेतु जो शब्द और अर्थ का 
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सम्बन्ध है उसका स्वरूप क्या है ? इस पर नेयायिक कहता है कि उस सम्तनन्ध 
का स्वरूप है संकेत | “इस पद से इस श्र्थ को समझो” ऐसी या “यह पद 
इस अर्थ को बतलावें” ऐसी ईइवर की इच्छा का नाम संकेत है । 


यद्यपि इस इच्छा का विपय पद, श्रर्थ और उनसे होनेवाला बोध प्रयच 
चोध और शब्दार्थ में परस्पर में रहनेवाले जन्य जनक भावरूप सम्बन्ध भी हैं 
अतः निर्णय नहीं हो सकता है कि कौन वाचक है और कौन वाच्य है । 
तद्यपि बोधजनकतया जो विपय है वह वाचक है शोर वीधविपयतया जो विपय 
है वह बाच्य है । 


इस पर शंका--इसका तियमक कौन है कि ऐसी ईश्वर की इच्छा ही संकेत 
हैं, ऐसा ईश्वर का ज्ञान या कृति क्यों न ली जाए? इसके सिवाय सिद्धान्त भी 
है कि 'जानाति इच्छति यतते' पहले जानता है तव इच्छा करता है। इसलिए 
भी ईश्वर की इच्छा ही क्‍यों ली जाए, प्रत्युत प्रथम प्राप्त ज्ञान को ही लेना 
उचित श्रौर युक्तिसंगत भी हैं। और भी वाधक कारण है । यदि ईदवर की 
इच्छा ही संकेत माना जाएगा तो दशमेक्लि पिता नाम कुर्यात्‌' दशम दिन में 
पिता पुत्र का नामकरण करे, इस श्रुति के अ्रनुसार नामकरण के लिए 
उपयोगी भ्राधुनिक इच्छाएँ संकेत नहीं हो सकेंगी । 


इसका उत्तर--श्र्‌ ति भगवान्‌ का वाक्य हैं। कोई भी वक्ता किसी को 
कुछ समभाने के लिए वावय का प्रयोग करता है। श्रतः ईश्वर के वाक्य में 
ईश्वर की इच्छा रहने से श्राधुनिक नामकरण की इच्छाग्रों में भी ईइवरेच्छा 
मूल है । श्रत: उपयुक्त दोनों शंकाएं निर्मल हैं। यहां का भाव यह है कि 
जगत व्यवहार प्रधान है । व्यवहार है प्रवृति या निवुत्ति रूप। यह प्रवृत्ति या 
निवुलि रूप व्यवहार या तो चेष्टा से हो सकता है या दात्द से। चेष्टा से 
व्यवहार भ्रधूरा ही होता है, पूर्णता उसमें नहीं श्राती है। क्योंकि उससमें 
समझाने की क्षमता नहों है, श्रतएव आचाय॑ दर॒ुडी ने कहा है कि-- 


इचमन्ध तमः कृत्ल्नं जायेत भुवनत्रयम_। 
यदि दाव्दाह्नयं ज्योतिरातंसारान्त दीप्यते ॥ 


यह समस्त प्रिलोकी झन्धकार से व्याप्त हो जाती यदि बहु शब्द नाम की 
ज्योति सृषिद के पूर्व में प्रकाशित न होती । ग्रत: शब्द ही व्यवद्वार का प्रधान 
कारण है। उस शब्द का प्रयोग दूपरे को समझाने के लिए ही होता है । 


[ रैदझ७ । 


ईइवर के ज्ञान को संकेत इसीलिए नहों कह सकते हैं कि ईश्वर अपने जाप जो 
समभता है वही ईश्वर का ज्ञान हुआ। मेरे इस ज्ञान को मेरी सृष्टि समझें यह 
ईइवर की इच्छा होती है। तब सृष्टि के आरम्भ में ईश्वर शब्द प्रयोग 
करता है। फलत्तः ज्ञान को समफराने की इच्छा से शब्द का प्रयोग होता है 
अत्त; शब्द के मूल में इच्छा कारण है, हेतु है और ज्ञान फल है । क्योंकि 
ज्ञाने परिसमाप्यते! ज्ञान में समाप्ति है। उसके बाद कुछ प्रासव्य नहीं है । 
इस्तीलिए चित्‌ रूप ज्ञानमय ही ब्रह्म है यह कहा जाता है। इसलिए इच्छा 
ही संकेत है, ज्ञान संकेत नहीं है । 


शंका++ईइवर यह संकेत सृष्टि के आरम्भ में प्रत्येक उच्चारण में करते हैं 
जया वह भी प्रत्येक पुरुष के लिए करते हैं और वह भी एक बार या अनेक वार 
करते हैँ । इसमें प्रदः होता है कि आरम्भ में शब्द पहले है या अर्थ पहले है । 
क्योंकि दोनों की सृष्टि समकाल में मानना व्यवहार में दिखाई नहीं पड़ता 
हैं। श्र ईश्वर जो संकेत को करते हैं वह किसी दाव्द से किसी अर्थ के लिए 
अवश्य करते हैं। तब फिर प्रइन होता है कि उस शब्द का संकेत किससे किया ? 
इाव्दात्तर से किया कहने पर तो कोई अ्रवधि नहीं होगी । इसलिए अवश्य ही 
व्यवहार से जिनका सम्बन्ध नहीं हुआ है ऐसे शब्द भानने पड़ेंगे । जब श्रन्त में 
व्यवहार ही मुख्य हुम्न। तो इच्छा को मानने की क्या आवश्यकता है । 


पुन: शंका : यदि ईश्वर को इच्छा ही संकेत है तो “घूम से वह्ति का 
जान हो जाए ?' इस तरह सभी जगह शब्द प्रमाण से काम चल जाएगा । 
तब अनुमान प्रमाण की क्‍या आवश्यकता है ? लक्षणा की भी क्या झावश्य- 
कता है ? गंगापद से तीर श्रर्थ का ज्ञान हो जाए ऐसी इच्छारूप संकेत से 
काम चल जाएगा । इत्यादि आपत्तियाँ इस मत में होती हैं । प्रतीश्वरवादी 
को भी झाब्यवोव होता है अतः ईश्वरेच्छा को संकेत मानना कठिन है । 


वैयाकरण के मत से शक्ति का विचार 


महावयाकरण नागेश जी कहते हैं कि शब्द और श्रर्थ में जो सम्बन्ध है 
जिसका नाम है वाच्यवाचक भाव वह अभिषा शक्ति है। शब्द में वाचकंता- 
रूपा और ध्र्थ में वाच्यतारूपा जो शक्ति है उसका कारण शब्द और अर्थ का 
परस्पर में जो शब्द है वह अर्त है जोअर्थ है वह शब्द हैं इस प्रकार का 
तादात्म्य है । वह अ्रध्यात ही है। जैसे घूम और वहिन का स्वाभाविक 
अविनाभाव रुप व्याप्ति सम्बन्ध है तथापि घूम से वह्लि के ज्ञान के लिए उन 
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दोनों के लिए भूयः साहचर्येण दर्शन को उस सम्बन्ध का उद्वोधक होने से 
व्याप्तिह्प सम्बन्ध मान लिया है। उसी प्रकार पद में श्रर्थ बोधकत्वरूप 
शक्ति स्वाभाविक है। उस छाक्ति का उद्वोधक यह तादात्म्य है श्रत: इस 
तादात्म्य को शक्ति मान लिया गया है तादात्म्य वस्तुतः नहीं है । 

क्योंकि शब्द और श्र्थ का यदि तादात्म्य होगा तो छूरा बोलने से मुंह 
चीरा जाता चाहिए । मीदक वालसे से मुंह भर कर भीठा हो जाना चाहिए । 
किस्तु ऐसा होता नहीं है । इसके लिए कहते हैं कि भेद वास्तविक है, अभेद 
आरोपित है । अतः भेद सहिप्णु अभेद ही तादात्म्य है। इसपर कुछ लोग कहते 
हैं कि सम्बन्ध द्विए होता है । सम्बन्धियों से भिन्‍न हो और उनमें रहता हो 
उसका नाम सम्बन्ध है । इस तरह सम्बन्धि भेद नियत ही सम्बन्ध होता है । 
श्रतः श्रभेद सम्बन्ध बन नहीं सकता है। तव इस तरह झ्ापकी यह शक्ति केवल 
कल्पना मात्र ही है, ऐसी भ्रापलियाँ वेयाकरणों के मत में हो जाती हैं । 

मीमांसक के मत से शक्ति का विचार 

मीमांसक का मत है कि कारण में कार्य जननासुकूला शक्ति रहती है 
भौर वह शक्ति पदार्थान्तर है। यह शक्ति तीन प्रकार की है--सहजा, झावेया 
भौर पंदगा । ज॑से वह्ति में दाहानुकूला थक्ति है प्रकाशक में प्रकाशनानुकूला 
शक्ति है, वह सहजा है। 

वसत्त पंचमी के समय खेत में हल चला देने से उसमें उत्तम सस्यों के 
उत्पादन की शक्ति थ्रा जाती है, यह शक्ति खेत में लाई जाती है, श्रतः 
प्राधेय है । 

घट पद में घटत्व विषयक्त दब्द बोध के जनन के अनुकूल शक्ति है, भरत: 
इसका पदगा शक्ति कहते हैँ । जेत्ा कि कहा है कि “व्युत्यन्नस्त हि घुद्धिजन्म 
सहसा वावबश्चूत्ी जायते? । व्युत्प- अर्थात्‌ पद एवं पदार्थ के सम्बन्ध को जानने 
वाले व्यक्ति को वाक्य के सुनने पर सहसा श्रथं का ज्ञान हो जाता है, यहाँ 
की ग्राश्यय यह है कि बेद अवादि हैं श्रतः श्रपोदयेय हूँ । पुरुष द्वारा बेद का 
निमग्ण नहीं होने से शब्द में उसकी इच्छा होने का प्रश्न ही उपस्थित नहीं 
होता है । इसलिए दब्द निप्ठ सामर्न्‍न्य ही तात्पर्व है। श्रतः आ्राभिया, धक्ति, 
प्तामथ्य या तात्पयं सब पर्याय है | 


वेदान्तियों के मत में शक्ति 


पदों की अर्थों में मुख्या बृत्ति शक्ति है । बह पदार्थान्तर है। कारण में 
कीयजननानुहुला शक्ति मात्र पदाथन्तिर है। पदनिता शक्ति एक भिन्न 


[ श्ष६ |] 


पदार्थ है, इसके विपय में प्रमाण है अनुमान | जैसे वह्लि में दाहानुकूला 
दवित है । यह दाहरूप कार्य से अनुमेय है वंसे ही पदों से होने वाले पदार्थ 
ज्ञान रूप कार्य से पदों में शक्ति का श्रनुमान होता है । परास्य शवितिविविधव 
श्रयते, शकतयः सर्वेभावानामचिन्त्या ज्ञानगोचरा इत्यादि श्रुति एवं स्मृतियां इसमें 
प्रमाण हैं। अन्य शक्तियां स्वरूप सती कार्य करती है । पद की शवित ज्ञात 
होकर ही अर्थ का बोध करती है | इन दोनों मतों में लक्षणा मानने का क्या 
आधार होगा जलकि पदों में पदार्थ वोधनानुकूला शक्ति मानने से सभी का 
वाच्य एवं लक्ष्य अर्थों का वोध हो ही जाएगा । 


साहित्यिक के मत से सिद्धान्तभूत श्रमिधा का निरूपण 


साहित्य शास्त्र में अभिधघादि शक्तियों का निरूपण मम्मट, विश्वनाथ, 
अप्पय दीक्षित एवं पंडितराज आदि ने किया है। जिनमें पमम्मठ का लक्षण 
साक्षात्सकेतित अ्रथं की उपस्थिति का जनक जो शब्द का स्वाभाविक व्यापार 
है, वह प्रमिधा है । संकेत पद का अर्थ है समय श्रर्थात्‌ इस शब्द का यह 
वाच्य है, इस श्र्थ का यह बाचक है । ऐसा हाबित ग्राहक प्रमाण | यहां 
समय या सकेत का श्रर्थ ज्ञान नही है क्योंकि ज्ञान आत्मा में रहता है, शब्द 
और भ्रथं में नही रहता है। अतः ज्ञाव समय नहीं चन सकता है | विश्वनाथ 
सम्मटानुयायी है । 


अप्पय दीक्षित का 'शवत्या प्रतिपादकत्वमप्तिधा' यह लक्षण संदिध 
है। क्‍्योंक्ति अर्थ का प्रतिपादक शब्त्यभिन्न व्यापार अभिधा है ऐसा अर्थ 
करने पर तो लक्षण की संगति होती है| परन्तु आगे चलकर जो वे लिखते हैं 
के सा त्रिघा रूढिरित्यादि: अ्रखएड्याक्ति मात्र ण एकार्थप्रतिपादकत्वं रूढ़ि:” | 
वह अमिधा तीन प्रकार ही है, रउढि आदि भेद से । जिसमें केवल अ्रख॑ंड द्ाक्ति 
से एकार्थ की प्रतिपादिका हो वह रूढ़ि है। इससे शक्ति पद में तृतीया का 
श्रथ॑ हेतु है ऐसा मालूम पड़ता है। क्योंकि श्रामे के निरूपण में “अवयव शबवित 
सापेक्ष” इत्यादि रूप से सापेक्ष पद का प्रयोग क्रिया है जिससे आत्माश्रय दोप 
हो जाता है। शक्ति और अभिवा पर्याय दाव्द है अत: अनिधा से प्रतिपादन 
करनेवाला व्यापार अभिषा है । “थान्येन घनजन्‌' में जेसे तृतीया का अर्थ 
अभेद है (धान्यरूप धन वाला है), उस तरह झबत्या पद में तृत्तीया अभेदार्थक 
नहीं मालूम होती है | श्रतः यह लक्षण संदिग्ध है । 


[ १६० ॥] 
प्रदीषकार के वाचक लक्षण की व्याख्या की समीक्षा 


प्रदीपषकार ने 'साक्षात्संकेतितमर्थ मभिधत्ते स वाचकः” इस कारिका कीः 
व्याख्या में लिखा है कि न च साक्षात्मेकेतितवान्‌ वाचक इत्येतावतैव सुस्थत्वेः 
अमिषत्ते इत्यस्य वेयथयं म “जो साक्षात्संकेत विषयीभूत श्र्थ॑ वाला हो वह 
वाचक है” इतने से ही काम चल जायगा तब अभिघले कहने की क्‍या 


आवश्यकता है । 


इसके उत्तर में कहते हैं कि नाना श्रर्थों वाला एक शब्द है वह जब 
अ्रपनी शक्ति के द्वारा नाना श्रथों को उपस्थित करने लगता है उस समय- 
संयोगादि नियामक एक श्रर्थ में उसकी अश्रभिधा नामक शक्ति का नियमन 
करते हैं | तव नाना भ्रर्थों में से वह शब्द एक ही अर्थ का प्रतिपादव करता है 
किन्तु अन्य श्र्थ भी तो उसी से मालुम पड़ते हैं। उस अवस्था में वह शब्द 
साक्षात्पुंकैत रखता है ञ्रत: लक्षण की अतिव्याप्ति हो गयी। श्रर्थात्‌ उत्तको 
भ्न्‍्य अर्थ का व्यंजक न कह कर वाचक ही कहना होगा ) भ्रत: दोप हृटाने के 
लिए अभिधघरते कहा । 


इसका हृदय यह है कि अभिघस्ते कहने से जो अ्रभिघा दाक्ति का. 
विपय हो ब्ही संकेतित होता है । अतः यह अर्थ हुआ कि जो शब्द साक्षात्त्‌ 
संकेत विपयीभूत अर्थ को श्रभिधा से कहता है वह दब्द वांचक है श्रौर उसी 
भ्र्थ को व्यंजना से कहता है तव वह चव्द व्यंजक होता हैं । दोप हट गया । 
श्रव इसके वाद तथापि श्रतिव्याप्ति हो जायगी ऐसा लिखना श्रौर बस्तुतस्तु 
कह कर व्यास्यास्तर करना सब का प्रयोजन है ? 


श्ौरों ने भी वाच्क शब्द की व्याख्या ऐसी ही लिखी है जैसे शक्तिवाद: 
में ईइवर संकेत: शक्ति: तयावार्थबोधक पर्द वाचकम्‌ ईदवर संकेत शक्ति है । 
उससे अर्थ बोध करनेवाला पद वाचक है । 


पंडितराजीय अभिवा शक्तित के स्वरूप की समीक्षा 
श्र का शब्द में रहनेवाला, धब्द का अर्थ में रहनेवाला शक्तिनामक सम्बन्ध 
. विशेष अभिवा है इसपर प्रश्न होता है कि “शकय सम्बन्धो लक्षणा दावित के- 
विपयीभून पर्व का सम्बन्ध लग्नणा है । इस तरह धभित्रा भी सम्बन्ध रखूय है 
और लक्षणा भी सम्वन्धरूप है । तब दोनों का भेद की से होगा ? अगर कहें कि. 
आह | जाबद और यर्य का परस्पर सम्न्‍न्ध है तथा लक्षणा (गंगा पद की). 
4 (प्रवाह) प्रये का(तीर) पर्य के साथ सम्बन्ध है। श्रत; प्रतियोगीः 


+ १६१ ] 


अ्रनुयोगी सम्बन्धियों के भेद से दोनों भिन्न हैं। तब भी दोष हैं। लक्षणा एवं शब्द 
निष्ठा शक्ति मानी गयी है। उक्त रीति से लक्षणा को अर्थों मे परस्पर सम्वन्धरूप 
मानेगे तो लक्षया शब्द व्यापार नहीं रहेगी । माने इस तरह लक्षणा शब्द शविति 
नहीं रहेगी । यह दोष लक्षणा में रहेगा । किन्तु श्रभिधा श्रौर लक्षणा दोनों शब्द- 
निष्ठ हैं और भिन्न-भिन्न हैं । 


इस पर पुनः प्रश्त उपस्थित होता है कि वह सम्बन्ध संयोग है या 
समवाय है ? यह प्रत्यक्ष से मालुम नहीं पड़ता हैं भर न अनुमान से मालूम 
पड़ता है। क्योंकि जहाँ भूमि में घड़ा है वहाँ घट शब्द के कारण, स्थान, करण 
और प्रयत्नों का होना असम्भव है । क्योंकि जहाँ मुख में घट शब्द है वहां अर्थ 
घट के कारण मृदादि नहीं है । नियम है कार्य साध्य के श्रधिकरण में हेतु को 
रहना चाहिए | अतः प्रत्यक्ष एवं अनुमान गम्य भी वह सम्बन्ध नहीं है । 
शब्द से श्रर्थ पंदा नहीं होता है श्रतः कायंकारण भाव या निमित्त नेमित्तिक 
भाव सम्बन्ध भी नहीं हूँ । आश्रयाश्रयीभाव भी नहीं है। शब्द श्रं का 
आश्रय नहीं है । अविनाभाव सम्बन्ध भी नहीं है। वर्योकि उस सम्बन्ध के 
मानने पर शब्द का अनुमान में अ्रन्तर्भाव करता पड़ेगा | पंडितराज ने शब्द 
को अनुमान से पृथक्‌ माना है । प्रतिपाद्य प्रतिपादक भाव सम्बन्ध मानने 
पर अभिषा, लक्षणा एवं व्यंजनाओं का भेदक क्या ? वाच्यवाचकभाव सम्बन्ध 
का उल्लेख नहीं किया है । वह इष्ट होता तो स्पष्ट ही लिखते ।॥ तस्मात्‌ पंडित- 
राज की अभिधा का लक्षण सुस्प्ट नहीं है । यदि कहें कि जब अन्य सम्बन्ध 
नहीं वन पाते तब परिशेषात्‌ वाच्यवाचक भाव सम्बन्ध ही प्राप्त होता है। 
अप्तु | किन्तु इस तरह का अस्पप्ठ लेख प्रामाणिक कंसे माना जायगा ? 


अभिधा के भेद 


वह अभिधा चार प्रकार की है--१-रूढ़ि, यौगिकी, यौगरूढ़ि और 
यौगिकरूढ़ि । यद्यपि जयदेव, दीक्षित एवं पंडितराज वगरह ने तीन भेद लिखे 
हैं किन्तु अ्रश्वगन्धादि पदों की शवित का संग्रह करने के लिए चतुर्थ भेद भी 
मानना झावश्यक है। क्‍योंकि इन रूढयादि शक्तियों से श्र्थों का प्रतिपादन करते 
वाले शब्द चार प्रकार के हैं--हढ़, यौगिक, योगरूढ़ एवं यौगिकरूढ़ | केवल 
समुदायदक्तिक रूढ़, केवलावयवशक्तिक यौगिक, समुदायावयवश्ञक्ति संकर 
योगरूढ़ अर्यात्‌ रूढ़ एवं योग दोनों शक्तियों के द्वारा मिल कर श्रथ्थं का प्रति- 
पादक छाब्द योगरूढ़ और परस्पर उदासीन समुदायावयवशक्ति संकर पर्घात्‌ 


[ ९६२ ) 


रूढ़ि एवं योग के द्वारा स्वतन्त्र २ रूप से श्रर्थ का प्रतिपादक दाब्द योगिकरूढ़ 
कहाता है । क्रमश: उदाहरण देते हैं । 


रूढ़ का दूसरा नाम संज्ञा है, इसके चार भेद हैं। जाति से जिसका संकेत 
होता है वह नंमित्तिकी १ ज॑से गौ प्रभृति। उपाधि से जिसका संकेत होता है 
ओऔपाधिकी२ ज॑से समाचार ही ले जाने वाला दूत । यहाँ समाचार कर्म है ओर 
जाना क्रिया है। दो खण्डों के हो जाने से सवण्डोपाधि है । प्रतियौगित्व 
ग्रनुपोगित्व आदि अ्रखण्डोपाधि है । इनका खशणड श्रर्थात्‌ निर्वेचन नहीं होता 
है । लोक व्यवहारोपयोगिनी श्राधुनिकी३ देवदत्त, चैत्र, मेत्रादि तथा तत्तच्छा- 
स्त्रीय व्यवहारोपयोगिनी थि घु दि श्रादि परिभाषिकी संज्ञा । 


गुण से जिसका संकेत होता है वह गुणवाचक शब्द है, ज॑से शुवल, नील 
आदि । यौगिक दो प्रकारका है, एक प्रकृति एवं प्रत्यय के योग से बना हुआ जसे 
पाचक, पाठक आदि | दूसरा पद का पद से योग होने पर बना हुआ ज॑ंसे त्रिगुण 
झादि निखिल समस्त पद । योगरूढ़ जंसे पंकज, इस तरह के पदों में श्राकांक्षादि 
के द्वारा योग से भी रढ़ि प्राप्त अर्थ का और रूढ़ि से भी योग प्राप्त श्र्थ का 
ही बोध होता है | उससे विरुद्ध अर्य का बोध नहों होता है। अ्रतः पंक से 
पेदा होनेवाला कमल पंकज पद का अर्थ है । “पंकर्ज कुमुदम्‌” ऐसे स्थलों 
में तो लक्षणा के ही हारा कुमुद का बोध होता है। 


मीमांसक का मत इस विपय में ऐसा है । थे कहते हैं कि योगरुढ़ पद में 
जो भ्रर्थ रूढ़ि से उपस्थित होता है यदि उससे भिन्न श्र योग से उपस्यित 
होता हो तव “योग से रूढ़ि वलवती हुँ”“यह्‌ न्याय प्रयुक्त होता है । किन्तु 
जहाँ तो रूढ़ि का स्मरण नहीं होता है, केवल योग ही श्रथोंपस्थापक होता 

वहां पंकज य॒द में योग के द्वारा ही कुपुद की उपस्थिति हो जाती है 
इसी तरह जहां योग का स्मरण नहीं हुआ वहां रूढ़ि से ही पद्म का वोध 
हो जाता हूं । लक्षणा की कोई आवश्यकता नहीं हुँ । तत्वचिन्तामणिकार 
गंगेशोपाध्याय का मत हूँ कि “जिसकी प्रतीति के वाद जिसकी प्रतीति नियम 
से होती है वह उसका श्रथे हूँ” । फल्त: “पंकज” पद के सुनने के वाद 
नियम से झूड़ि के द्वारा पदूम ही उपस्थित होता है और कतृ'वाचक ““ड 
प्रत्मय से भी पंक से पंदा होनेवाले के रूप में पद्म ही उपस्थित होता हूँ 
क्योंकि तियम हूँ कि श्रगर कोई बाधक नहीं हो तो किसी ब्यक्ित विशेष को 
कहने के लिए श्राए हुए शब्द प्रथमोपस्थित व्यवित को ही कहेंगे, अन्य को 
सही | इस लिए पंक्रज शब्द से कुछद का बोध नहीं होगा । 


यौगिक रूढ़ 


उद्धिद पेड को भी कहते हैं और “उद्धिदा यजेत” इस श्रुति के 
अनुसार याग को भी कहते हैं । “अश्वगन्धा के रस को पीझो”' यहां असगन्ध 
एक औपधि को लेते हैं। अ्रश्व का गन्ध जहां मलूम पड़ता हो वह अरबगन्वा 
चुडसाल कहलाती हे । इस तरह योग से जहां दूसरा श्रर्थ और छढ़ि से दूसरा 
भ्र्थ लिया जाता है ऐसे अव्वगन्धा, अश्वकर्ण हयपुच्छा (हय के समाच 
पुच्छ वाली और मापपर्णी औपधि), तपरिवनी (त्व करनेवाली स्त्री और 
जटामांसी श्रौोषधि), निशान्त (गृह और प्रात:काल), कुबलय (कमल और 
पृथ्वी मरडल) शआ्रादि दाव्द इसके उदाहरण हैं । 


इसके विपय में यह भी मत है कि चार भेदों की कोई झ्रावश्यकता नहीं 
है । समासों में पदों का कृत, तद्धित, सुप्‌ और तिडः एवं प्रकृति प्रत्ययों का 
विभाग काल्पनिक है श्रत: कहीं भी योगशक्ति नहीं है किन्तु विशिष्ट अ्र्थ में 
शब्द की शक्ति है श्रतः ये सभी भेद हढ़ि के ही हैं । 


और भी एक मत है | पाचक का पाक करनेवाला रसोइया, मतुष्य अर्थ 
है और पाचक आऔपध को भी कहते हैं ॥ सगर (सागर स्पापत्यम) समर राजा 
को लड़का भ्रर्थ है और सगर के पुत्रों के द्वारा खोदा गया समुद्र भी श्रथ॑ है, 
अब्वगन्धा घोड़े की गन्ध जहाँ जाती है वह घुड़ताल एवं अपगन्ध शपथ, इस 
तरह ऋमशः यौग्कि, योगरूढ़ एवं योगिकरुढ़ ये सत्र वाक्य हैं। इनको पद 
कहना संगत नहीं है । भ्रखणड श्रर्थ है और अ्रखएड दाब्द बाचक है | इस 
लिए एक रूढ़ ही शब्द है, उसके जाति, गुश, क्रिया और संज्ञाये चार 


तथा हें । 


मत है सभी शब्द यौगिक हैं “नाम च घातुज माहु: निरुक्ता:” सभी 
से बने हैं ऐसा निरुक्तकार का मत है । इस लिए रूढ़ बर्गरह चार 
ल्‍्कत्पवा है । “गमेडों:”, “दाभास्वां न”, “चैट इंच इत्यादि 
“ से केवल गौ, दातू भानु, देनु प्रभृति शब्दों की साथुता बोधन के 
न॑ प्रत्यय का निर्देश है । उनमें प्रकृति एवं प्रत्यय का कोई शर्थे 
'ज्छपीति गो: जो चले वहु गौ ऐसा अर्थ मानते पर गौः 

दर ३०७१ अर्य नहीं हो सकेगा इत्यादि शंकाएँ निमू ल हैं। 
. के कई प्रकार से भेद करते हैं । जैसे पूर्वपदपरिवृत्तिसह, 
उभयपदप रिवृत्तितहू, उभयपदप रिवृत्यसह्‌ । पहले यौगिक 


पू शृ४ ] 
दो प्रकार का हैं-- सिद्ध एवं साथ्य । सिद्ध के उदाहरण वसुदेव, बलदेव 
बगेरह हैं। साध्य के उपरिनि्िष्ठ चार भेद हैं । 


इस तरह शब्द एज उसकी अभिषा झक्ति का मतभेद से निरूपण सम्पन्न 
हम । अ्रव वह ४ब्द अ्रभिधाशक्ति के हारा किस शअ्रर्थ का बोधन करता है 
अथवा किस श्र॒र्थ में शब्द को शक्ति है इसका निरूपण करते हैं । 


शब्द का संकेत विषयीभूत श्र्थ 


किस अथ में दव्द की शक्ति है इसका ज्ञान व्याकरणादि श्राठ संकेतों के 
अ्रधीन है | जँसा कि कहा है (शक्तिप्रहं व्याकरणोपमानेत्यादि) । यहाँ ग्रह पद 
का श्र्थ ज्ञान है। वृद्ध लोग कहते हैँ कि इस शब्द की अमुक श्रथ॑ में शक्ति 
है, इसका ज्ञान व्याकरणादि श्राठों से होता है। इन व्याकरणादि आठों को 
संकेत या समय संज्ञा है । 


यह संकेत १-व्यक्ति में, या २-व्यक्ति की उपाधि जाति, ग्रुण, क्रिया 
एवं यहच्छा में, रे-या जाति में, था ४-जाति विशिष्ट व्यक्ति में, /-या 
ध्यक्षिति, जाति एवं उसको बिशिष्टता श्रर्थात्‌ सम्बन्ध में, ६-या व्यवित एवं 
जाति दोनों में, ७-या प्रन्वित में, प-या इसरान्वित में, €-या कार्यान्वित में, 
१०-या अपोह में, इस तरह मानने वाले श्राचार्यो के १० मत हैं । 


व्यक्तिशवित्॒वाद (प्रथम मत) 


ब्यक्ति में संकेत माननेवालों का कहता पाँच प्रकार का है । १-जिसके 
सुनने पर जिसकी नियमेन प्रदीति होती है वह उत्त (शब्द) का श्रर्थ होता 
हैं जैसे गौ को वान्‍्च दो, अब्व वी ले आावो, इन वाक्‍यों के सुनने पर गौ 
व्यक्षित द्वी दत वान्धचना ओर भ्रदद व्यवित का ही लाना नियम से प्रतीत होता 
है श्रतः व्यक्ति ही में संकेत हैं । 


२--किसी भी प्रयोजन के लिए कोई कुछ करता है वह करनेबाला 
व्यवित ही है जाति नहीं । अ्रतः व्यक्ति में सकेत है । यह बर्थ क्रिया पारिता 
व्यक्ति में है, न कि जाति में । 


३--ऐसा करो, ऐसा मत करो इस तरह के वाबयों से प्रवृत्ति या निवृत्ति 
व्यकवित ही की है न कि जाति की। प्रतः व्यवित में संकेत है । 
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४--अवक्तिग्राहक प्रमाणों में मुख्य प्रमाण व्यवहार है। उस व्यवहार से 
व्यक्त में संकेत मालूम होता है जंसे एक उत्तम वृद्ध ने मध्यम वृद्ध से कह 
कि “घड़ा लाझ्ो” तब मध्यम बुद्ध घड़े को ले श्राया। उस कहने और लाने 
को एक अवोध बालक ने अपनी आँखों के सामने होता हुआ पाया, तब उस 
बालक ने इस शब्द का यह घड़ा (व्यक्ति) श्रर्थ है ऐसा ही समझा अतः 
व्यक्ति में ही संकेत है । 


४--“गंगायां घोष: इत्यादि लक्षणा के उदाहरणों में यद्यपि लक्ष्यता 
चच्छेदक तीरत्वादि में लक्षणा नहीं है, तीर में लक्षणा हैँ तद्यपि लक्ष्यता- 
वच्छेदक तीरत्वप्रकारक लक्ष्य तीर विशेष्यक बोध होता है। यहाँ का आगग है 
कि शक्‍्य सम्बन्ध को लक्षणा कहते हैं | गंगापद का शक्त्य प्रवाह है उसका 
सम्बन्ध संयोग तीर में है। यह तीर विशधेष्य है और तीरत्व घिशेपरणा है'। 
इस विश्येष्य तीरगत सम्बन्ध ज्ञान, तीरत्व प्रकारक तीर विशेष्यक शब्दबोध 
का कारण है| किन्तु लक्षणा से तीर मात्र की उपस्थिति हुई, तीरत्व की 
नहीं हुई है । तथापि तीरत्य का मान शाब्द बोध में होता है। उसी प्रकार 
दशवयतावच्छेदक घटत्व में शक्ति न होने पर भी घटत्वप्रकारक घट विद्येष्यक 
बोध सम्भव है। श्रतः व्यक्ति में ही सकेत है। 


व्यक्त की उपाधि, जाति, गुण, क्रिया एवं संज्ञा (द्रव्य) 
में शवितवाद (द्वितीय मत) 


ब्यवित की उपाधियों में शक्ति माननेवालों का कहना है कि झब्द के सुनने 
के बाद अर्थ का नान होता है श्रतः शब्द अर्थ का हेतु है । यह आपका कहना 
दीक हूँ किन्तु शब्द, भ्र्थ का कारक ग्रर्थात्‌ पंदा करनेवाला हेतु नहीं हैं 
क्योकि गव्द अर्थ का प्रकाथ करता हूँ अ्रत: ज्ञापक हेतु है, और वह शब्द 
जशञापक भी भ्रज्ञात होकर नहीं वतता हूँ, किन्तु ज्ञात होकर ही। इसमें भी 
शब्द का स्वरूपमान्न मे ज्ञान होना कुछ फलप्रद नहीं हंःता । क्योंकि स्वरूप- 
मात्र के ज्ञान होने पर यदि शब्द श्रथ को वनलाने लगे तो मूथ्े एवं पंडित 
का कोई भेद ही नहीं रहेगा। अर्थात्‌ सवक्ों सब दाल में शहद सुनते ही अर्थ 
फा ज्ञान होने लगेगा । इसके सिवाय प्रत्यक्ष से विन्न सभी अनुमान वगैरह 
प्रमाण ज्ञात ही अर्य के बोधक हं.ते हैं, यह नियम भी भग्न हो जाएगा। 
फलत: इस शब्द से इस अर्थ का बोध होता है अथवा इस अर्य का प्रकाशक 
यह शब्द है, यह जानना आ-इ्यक हूँ । इसे जानने का साधन हू संकेत न 
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श्रव प्रइन उठता है कि यह संकेत जिस श्रथ में होता हूँ वह अर्थ कौन, क्या 
व्यक्ति हूँ ? यदि कहें कि हाँ वह श्र व्यक्ति हे तब शंका होती हूँ कि जितनी 
व्यक्तियाँ हैं उन सब में संकेत करेंगे या किसी एक व्यक्ति में ? सब में संकेत 
करने का फल होगा नाना व्यक्तियों में नाना शक्ति। तब तो झनच्त कार्यकारण 
भाव की कल्पना करनी पड़ेगी । श्रर्थात्‌ अ्रनन्त उपस्थिति और श्रनन्त शाव्द 
बोध करने होंगे । यह तो कार्य कारण भावगत श्राचन्त्य नामक दोष है । यदि 
कहें कि परिस्थिति ही ऐसी है, फलप्रासि के लिए सभी कुछ करना पड़ता है 
भ्रतः उस कल्पना में आ्रानन्त्य होना दोषधायक नहीं हैं । तब कहते हैं कि 
सब व्यक्तियों में संकेत करना असम्भव हैँ क्योंकि तव तो सत्र व्यक्तियों का 
एक काल में उपस्थित होना सम्भव नहीं है । प्रत्युत प्रतिदित नई-नई उत्पन्न 
होनेवाली व्यक्तियों का एक काल में उपस्थित होना और भी असम्भव है । 
अतः व्यक्ति संकेत पथ ठीक नहीं है । 


इस पर कहते हैं कि असम्भव रूप दोष को वारण करने के लिए सब 
व्यक्तियों में संकेत न करके चक्षु: सन्निकृष्ट हुए तत्तद्‌ व्यक्तियों में संकेत 
करेगे | तव इस पर आपत्ति होती हूँ कि यदि ह्ट व्यक्ति में संकेत करेंगे तो 
प्रातःकाल काशी में रहनेवाले को सायंकाल प्रयाग में गी है, राच्ि मे' कलकरे 
में! नौ है, इन वाक्‍यों से श्रद्् गौ का शाव्द बोध नहीं होगा क्योंकि शअ्रहृष्ट गौ 
मे संकेत नहीं होने से गौ शब्द से गौरूप श्र्थ की उपस्थिति नहीं हुई हूँ ! 
इसके उत्तर मे कहते हैं देशांतरीय एवं कालान्तरीय सब व्यक्तियों की 
उपस्थति के लिए प्रत्यासत्ति नामक “सामान्य लक्षण” एक श्रलौकिक 
संन्निकर्ष सम्बन्ध नैयायिकों ने माना है। उस सम्बन्ध के हारा भिन्न कालिक 
भिन्न देशिक सव व्यक्तियों की उपस्थिति हो जाती हैं। क्योंकि नियम है कि 
सामान्य लक्षणा से जब ज्ञान करना है तब किसी घट धर्मी में किसी घट 
व्यक्ति में उसके सामान्य घटत्व का ज्ञान अपेक्षित है। उसके वाद उस सामान्य 
घटत्व के हारा यावद्‌ घटों की उपस्थिति हो जाती हैं) फलत: प्रातःकाल 
काशी में रहनेवाले को प्रयागस्थ सायंकालिक गो का शावद बोध हो जाएगा, 
अत: व्यक्ति संकेत पक्ष ठीक है । 


इस पर पुनः कहने हैं कि सामान्यलक्षणा वो प्रत्यासत्ति श्र्थात्‌ सम्बन्ध 
ही नहीं मानते हैं। तव कीसे चक्षु: सन्निकृए्ठ हृषप्ट गौ व्यक्ति में संकेत करके 
देशान्तरीय एवं कालान्तरीय असंकेतित गौ व्यक्तियों का बोध होगा। अतः 
प्रति व्यक्ति में संकेत करने से श्रनन्‍्त उपस्थिति तथा अ्रनन्त दावदबोध रूप 


है 


अनन्त कार्यकारण भात्रों की कल्पना करनी पड़ेगी, यह गौरवरूप दोष 
होगा । इस लिए व्यक्ति संकेत पक्ष ठीक नहीं हैं । 

किसी व्यक्ति में संकेत करेंगे तव जिन गौ व्यक्तियों में संकेत नहीं हुआ है 
उनका बोध कंसे होगा, श्रर्थात्‌ उसको गौ नहीं कहा जायगा । अगर श्रसंके तित 
गौ व्यक्ति का बोध मानते है तो संकेतित का ही बोध होता है। असंकेतित 
का नहीं, यह नियम भग्न हो जाएगा, और जैसे अ्रसंकेतित गौ व्यक्ति का गो 
पद से बोध होने पर भश्रसंकेतितत्वरूप समावता के कारण प्रइव का भी गोपद 


से बोघ होने लगेगा, यह व्यभिचार रूप दोष होगा । श्रत्तः व्यक्ति संकेत पथ 
ठीक नहीं है । 


भौर भी दोष है । व्यक्ति में संकेत करने प्र सभी जगह व्यक्ति, यह 
व्यवहार होगा, यह जाति है, यह गुण है, यह क्रिया है, यह संरा है इस रूप 
से पदार्थो' में विभाग नहीं होगा श्रर्थात्‌ भेद नहीं होगा | फलतः ये चारो शब्द 
पर्याय हो जाएंगे । इससे यह दं ष होगा कि डित्थ नामक शुक्ल गौ चलती है, 
यह सहप्रयोग नहीं होगा । श्रतः व्यक्ति संकेत पक्ष ठीक नहीं है । 

“सह-्रयोग नहीं होगा” इस दोष को देने का यह भाव है कि जिस श्र्थ 
को एक पद बतलाता है उसी श्र को यदि दूसरा पद भी बतलाए तो वे 
दोनों पद पर्याय (वाचक) कहलाते हैं। यह बात दो पदों में ही सीमित नहीं 
है। जितने पर्याय वाचक पद होंगे उन सब में यह स्थिति है। उदाहरण जैसे 
घट, कलश । पृषुवुष्नोदर कम्बुग्रीवादि प्रति व्यक्ति रूप श्र को जो घट 
कहता है बसे ही कलश भी कहता है, भ्रतः दोनों पर्याय हैं। उप्ती तरह व्यक्ति 
में संकेत करने पर गो शब्द का श्रथं गौ व्यक्ति, शुक्ल गुण पद का श्रर्थ गौ 
व्यवित, चलना क्रिया पद का भ्रर्थ गौ व्यक्ति, डित्य संज्ञा शब्द का अथे गौ 
व्यविति, अतः तद्वोध्य व्यक्ति मात्र वोधकत्व होने से वे शब्द पर्याय होंगे 
फलत: इनका सहप्रयोग नहीं होगा । वस्तुतस्तु यह दोष नहीं भी हो सकता 
है, जब कि इन पदों का घट कलश की तरह उसी सामान्य व्यवित का बोध 
होता हो । किन्तु जव विशज्येप व्यक्तियों का वोध होता हो तन यहाँ दोप नहीं 
होता है ॥ श्रतः यहां उस जाति वाले, ग्रुण वाले, उस क्रिया वाले, भिन्न-भिन्न 
संज्ञा वाले विशेष व्यक्ति को बतलाने के कारण पर्यायत्व नहीं हुम्रा, श्रतः 
सहुप्रयोग हो सकता है, दोष नहीं है । 

व्यक्ति की उपाधि में शक्ति माननेवालों के मत का निष्कप 

शब्द का स्वभाव है कि यत्किंचिद्‌ धर्म का पुरस्कार करके अर्थात्‌ किसी 
धर्म को वतलाता हुम्ना ही शब्द श्र्य का बोध कराता है । इसी लिए “नवा- 
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रच्छति तन्र”, “यतो वाचा निवर्जा्ते” इत्यादि श्रूतियाँ ब्रह्म के विपय में 
संगत होती है क्योंकि ब्रह्म निर्धम हैं, ब्रह्म में कोई धर्म नहीं है और शंब्द 
श्र्य का प्रतिवादन करता है किसी धर्म के द्वारा ही, फलत: उस ब्रह्म में वाणी 
नही जाती, वाणी वहाँ से लौट श्राती है। श्रर्थात्‌ ब्रह्म के धर्म रहित होने से 
धरम द्वारा अर्थ का प्रतिवादन करने का स्वभाव वाला दहब्द उस ब्रह्म का 
प्रतिपाद नहीं कर सकता । अस्तु । जिस धर्म को द्वार वगाकर शब्द श्र्थ का 
प्रतिपादन करता है वहु उपाधि कहलाता है | वे उपाधियाँ चार है--जाति, 
गुण, क्रिया एवं यहच्छा । इसी भाव को लेकर महाभाष्यक्रार ने कहा कि 
चतुप्रयी शब्दाबां प्रवृत्ति: | 


जिनमें जाति रूप उपाधि, प्राणप्रद कहलाती .है क्योंकि कोई भी पदार्थ 
जानि के द्वारा ही स्वरूप प्राप्त करता है, जाति के बिना उसको स्थढप प्राप्ति. 
नहीं । जैसा कि भातृहरि ने कहा है “न हि स्वरूपेण गौः नाप्यगीः 
गोत्वा गिसम्दन्धातु गौ: गल साध्दादि वाला कोई भी धर्मी अपने रूप से 
अर्थात्‌ गोत्व के बिना केवल धर्मा के आकार से गौ नहीं है, ओर त गौ से 
पूंथक है। गोत्व के जाने बिना यहू गी है, यह भी नहीं कह श्षकते और यह 
गो नहीं है यह भी मही कह सकते । क्योंकि अभाव के जानते के लिए प्रति- 
योगी का जाववा आवश्यक है। जब गो को ही नहीं जाना तब गौ नहीं है, 
कंस कह सकता हैं? जब गोत्व वाला यह है ऐसा ज्ञान हुआ, तब गो का 
गोशव्द से व्यवहार हुआ * | 

उपके बाद जब व्यक्ति अपने स्वरूप को प्राप्त कर लेता है ते उसमें 
विलक्षणता का श्राधाव करना गृर का काम हूँ। इस तरह सिद्ध धर्मों से 
युक्त हुआ व्यक्ति साध्य धर्म क्विया का आश्रय होता हैं। इसी व्यक्ति की 
इिच्य, डवित्थ, चेन्र, मेन्नादि संज्ञाएँ हैं । 

यहां इसना बतला देना आवश्यक है कि जैसे अ्रनन्त गौ व्यक्तियों में गोत्व 
जाति एक रूप है उसी तरह युण शरीर क्रिया भी एक रूप ही है। वस्तुत: 
मुख एक हो वल्खु है किन्तु मण्ति में गोलाकार, मुकुर में प्रकृतिस्थ, खडग में 
लम्ता, तेल में चिकना मातुम होता है। यह भिन्नता प्रत्तीति केवल ग्राधार 
हद से होती है, वास्तविक नहीं है । 


अवान्तर प्रए्न एवं उत्तर 


परमाणु क्या है ? जाति शब्द हैं या गुश णब्द है या और कुद्ध है ? 
परमाणु द्रव्य शब्द है। न जाति दब्द है भौर न गुण शब्द हैं दयींकि परमाणुत्व 
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जाति नहीं हैं। अगर इसको जाति मानें तो कौन जाति ? जातियाँ दो है-- 
एक पर जाति, दूसरी अपर जाति | यदि परमाराुत्व पर है त्व कहना पड़ेगा 
कि पार्थिवत्व या तैजसत्व या जलीयत्व, इनमें से कोई एक अपर कहलाएगी । 
इस अवस्था में परमाशणुत्व के पर मानने झौर पार्थिवत्वादि के श्रपर मानने 
पर सम्पूर्स पृथ्वी या जल या तेज परमाणु रूप हो जाएँगे और पार्यिवत्वादि 
को पर माना जाए तथा परमाखुत्व को अपर माना जाए तो सम्पूर्स परमाणु 
या तो पार्थिव ही कहलाएँगे या जलीय ही या तैजस ही कहलाएंगे। अ्रपर 
के अपेक्षा पर व्यापक होता है । उसी पर के नाम से व्यवहार होगा, फलत: 
परमाणुत्व और पार्थिवत्वादि में कौन पर है भौर कौन अ्रपर है यह परस्पर 
व्यवहार नहीं बनेगा । 
परमाण गुण भी नही है क्योंकि गुण कार्य हैं और उसका समदायी 
कारण द्रव्प है। कारण पहले होता हैं और कार्य पीछे होता है। किन्तु 
परमाणु तथा परमाणात्व नित्य हैं। इनमें पूर्वापरीभाव नहीं वन सकता 
५ लतः स्वरूप प्राप्त वस्तु में विलक्षणता को ला देने वाला शुण होता है यह 
लक्षण परमाण में वहीं गया, श्रतः गुण भी नहीं हैं। केवल श्रणु महद्‌ हृस्व 
एवं दीर्घ परिमाण के भेद मानकर गुणों में परमाणु का पाठ कर लिया 
है। अतः परमाणु को पारिभापिक गुरा नेयायिकों ने कहा हैं । 
वक्‍ता अपनी इच्छा से किसी व्यक्ति में किसी शब्द का जो संकेत करता है 
वह शब्द उपाधिरूप है, वही यहच्छात्मकर शब्द है। वह स्फोट रूप है। क्‍योंकि 
प्रथम वर्ण की प्रतीति से कुछ प्रकाशिन और श्रन्तिम वर्ण के ज्ञान से स्पष्ठ 
प्रकाशित, किन्तु वर्ण क्रम के ज्ञान से घृन्य यह शव्इस्वहूप ही स्फोट नाम से 
व्यवहृत है । इसमें यह आचारये का उल्लेख प्रमाण हैं--विद्वानों में व्याहप से 
विह्वन्‌ वेयाकरण है| क्योंकि सभी विद्याप्रों के मूल में शब्द है श्लौर शब्द 
को वतलानेवाला ज्ञास्त्र व्यकररा है। अस्तु। गैय्राकरण मानते हैं कि 
प्रत्येक वर्ण या वर्ण समुदाय अर्थ को वतलाता है यह विकल्प बन नहीं 
सकता है । क्योंकि उपपत्ति नहीं हो पाती है। इसलिए वर्ण से श्रर्य क 
ज्ञान नहीं होता है फलत: वर्ण शब्द नहीं है किन्तु जिससे श्र्य॑ की प्रतीति 
स्फुट होती है वह स्फोट शब्द है । 
प्रइन न्‍न्यदि स्फोट ही शब्द है तव वर्णो' का उच्चारण करना वप्रथ॑ है। 
' उत्तर। नही । अनशभिव्यक्त स्फोट अर्थ का ज्ञापक नहीं हो सकता । वर्ण से 
ही स्कोट अभिव्यक्त होता है । वर के विवा स्फोट की अभिव्यक्ति नहीं होती 
है। ब्रत: वरणांधारण व्यय नहीं हैँ । पुन: प्रशवत -- उत्त स्फोड की अभिव्यक्ति 
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प्रथम ही वर्ण से हो सकती है तब उत्तर के सब वर्ण व्यर्थ हैं। उत्तर । 
नहीं । उत्तरवर्णाचारण व्यर्थ नहीं है । क्योंकि पूर्व-पूर्वः वर्ण के अनुभव से 
जतित जो अखिल वर्णो' का संस्कार हैं उस संस्कार सहकृत अन्त्यवर्ण का 
भनुभव स्फोट के अ्रभिव्यंजन में हेतु है। इसी श्रभिप्राय से मम्प्ठाचाय॑ ने 
लिखा है कि अन्त्य वुद्धिनिर्भायं संहृतक्रमम्‌ । इस विषय में यह कारिका 
काफी है । 
नादेराहितवीजायामन्त्येत. ध्वनिना सह ॥ 
श्रावृत्ति परिपाकायां वुद्धों शब्दोध्वभासते। 
जिसमें क्रम का संहार है भौर जो श्रन्तिम वर्ण विषयक बुद्धि से निःशेष ग्राह्म 
हैं जिसमें क्रम का पूर्वपृवंवर्शानुभवजनित संस्कार का संहार माने मिलाव हैं। 
प्रदीषकार का मत हैं। संज्ञा शब्द, थहच्छा शब्द एवं द्रव्य दाब्द ये सब 
पर्याय हैं । 


जाति शक्ति वाद-ठृततीय मत 


सव छाब्दों का संकेत जाति में ही है, भ्रुगादि में नहीं। हिम, दुग्ध, 
शंख वगैरह में शुब्लता के वस्तुतः भिन्न होते हुए भी एकाकारा प्रतीति यह 
शुक्ल है, यह शुक्ल है जो होती है उसका कारण है शुक्लत्व जाति। गुड़ एवं 
तर्‌डुल वगैरह में खर पाक, मृदु पाक, मध्य पाक रूप से पाकों के भिन्न होते 
हुए भी श्रभिन्न प्रतीति की हेतु पाकत्व जाति है। 

किसी दरीर का किसी पिरड का व्यवहार के लिए नामकरण किया जाता 
है, वह नाम, छाव्द रूप है जो उसी एक व्यक्त में एक वस्तु में संकेतित है। भ्रतः 
एक व्यवितवाचक होने से वह झाब्द जाति नहीं हैं। इस पर कहते हैं. कि 
जैसा हित्यादि शब्दों का वाच्य डित्यादि रूप अर्थ शरीर, बालादि अ्रवस्थाओं 
में छोटा, बड़ा, स्थूल, कृष एंवं क्षीण होने से वस्तुतः भिन्न है उसी तरह एक 
ही शब्द वाल, पौगर॒ड, कुमार, युवा, वृद्ध एवं शुक आदि पुरुष त्तथा र्त्रियों के 
द्वारा उच्चारित कल, काकली, मन्द्र, तार रूप से विभिन्न है । तथापि वह दब्द 
शब्द इस श्रनुगत प्रत्यय का विपय होता है, उसका हेतु जाति है । 

इस तरद्द मीमांसकों के मत में यह जाति शकक्‍्तिवाद का स्वख्प है। 
श्रस्तु। श्रव इनके मत में एक प्रइन उपस्थित होता है कि अभिधा विष्ेष्य व्यक्ति 
को प्रवगम नहीं करा सकृती । क्योंकि विद्येषण रूप जाति का प्रतिपादन करके 
उसका सामथ्य क्षीणा हो जाता है। श्रतः गीत्व जाति में पद की भवित है । 
किन्तु प्रइत होता है कि विद्येष्य व्यक्त का भान कंसे होगा ? उत्तर;- कृष्ण 


६ हर | 


भट्ट कहते हैं कि जाति धर्म है, अतः आश्रय के बिना अनुपपन्न है। अनुपपच 
माना जाति अपने पआश्रय व्यक्ति का श्राक्षेप कर लेती है । इस तरह श्र्थापत्ति 
प्रमाण से व्यक्ति की प्रतीति होती है। इस पर दीक्षित जी कहते हैं कि 
“गौरस्ति* “गां पश्य' गौ है, गौ को देखो, इन वाक्‍्यों से गोत्व जाति है, गोत्व 
जाति को देखो ऐसी उपपत्तियुकत प्रतीति होती है, कोई अ्रनुपपत्ति नहीं है । 
भ्रतः अर्थापत्ति प्रमाण से व्यक्ति का भान ठीक नहीं है । 
इस विषय में मंडन मिश्र कहते हैं कि गोत्व में शक्ति है, व्यक्षित की 
प्तीति लक्षणा से होती है। जैसा कि उन्होंने कहा है :-- 
जातावसत्तित्वनास्तित्वे नहि कश्चिद्‌ विवक्षत्ति | 
भित्यत्वाल्लक्ष्ममाणाथा व्यक्तेस्ते हि विशेषरों ॥ 


जाति नित्य है ब्नतः उसमें श्रस्तित्व या नास्तित्व उत्पाद या विनाक्ष की 
विवक्षा नहीं है। वे लक्षणा से उपस्थित होनेवाली व्यक्ति के विशेषण हैं, 
ध्यक्ति के धरम हैं। यहाँ 'लक्ष्यमाणाया व्यक्ते:' कहने का भ्राशय है कि व्यक्ति * 
लक्षणा से बोध्य है । 

पुत्र: शंका हो सकती है कि युगपत्‌ एक साथ एक पद में दो वृत्तियाँ 
स्वीकार करनी पड़ेगी । उत्तर :--जब “गंगायां घोषमत्स्यौ सतः गंगा में 
घोष एवं मछली है, ऐसे स्थलों में दो वृत्तियाँ अ्नुभूत हैं, तब वैसा मानने में 
कोई बाधक नहीं है । 

श्राचाय॑ मम्मठ कहते हैं कि लक्षणा से व्यक्ति की प्रतीति नहीं हो सकती 
है क्योंकि लक्षणा के तृतीय कारण रूढ़ि या प्रयोजन के अभाव में, कार्य 
लक्षणा से व्यक्ति का प्रत्यय' नहीं हो सकता है। 


तब व्यक्ति की प्रतीति कंसे हो, इस आकांक्षा की पूर्ति के लिए कहा 
कि व्यवित के विना जाति रह नहों सकती है। इसी अझविनाभाव का नाम 
व्यापि है । अतः जाति से व्यक्ति का अनुमान कर लेगे । 

इस पर आपत्ति उठती है कि वृत्ति के द्वारा पद से जिसकी प्रतीति हो, 
उसी का द्वाव्द बोध में भान होता है श्र तभी शब्द से उपस्थित होने वाले 
संख्या कर्मत्व आदि के साथ उसका अन्वय होता है क्योंकि शब्द विपयिणी 
ध्राकांक्षा शब्द से ही पूर्ण होती है । उत्तर :--इस नियम में गौरव के भय से 
बृत्ति के द्वारा इस अंश का लक्षण में निवेश नही करेंगे। केवल अनुमान 
सहक्ृृत पद से प्रतीति के विपय अर्थ का शाब्द बोध में भान होता है, ऐसा 
तियम मानने में सव ठीक है । 


[ २०२ ] 
जातिविशिए्ठ व्यक्षित में शक्तिवाद--४ था मत 


जातिविशिए व्यवित में शक्ति मानने वालों का कहना है कि केवल व्यक्ति 
में गक्ति मानने में पूर्वोक्त गौरव असम्भव एवं व्यभिचार दोप है । जाति में 
यदि मानें तो 'गी को दृहता है! यहाँ जाति का दोहना बनता नही है शौर 
घोड़ा हमारा वाहन है” यहां जाति का वाहन में उपयोग नहीं होता है। 
इन वाकयों की संगति नहीं होगी | लक्षणा से भी व्यक्ति का संवं,ध नहीं 
होगा। क्योंकि 'शक्यसम्बन्धों लक्षणा' लक्षणा का रबरूप है शक्य का सम्पन्ध, 
अतः वह भी व्यक्तिवोधिका नहीं हो सकती है । व्यक्ति रहित केवल गोत्व एवं 
अद्वत्वादि जाति में गोपद एवं श्रश्वादि पदों का प्रयोग अ्रसम्भव है, यह बात 
ऊपर निरदिएट गौ को दूहता है, अ्रश्व वाहन है! वाक्‍यों से स्पष्ट हैँ । भ्रतः 
कफ्रैवल गोत्व शवध नहीं हे । जब गोत्व शकय नहीं हुँ तब उसका सम्धन्ध 
व्यक्ति में केसे जाएगा । फलत: शकक्‍्य का सम्बन्ध रुप लक्षणा के द्वारा व्यक्ति 
का भान दसे हो सकता हैँ । शब्द से उपस्थित भ्रथ का ही शाब्द बोध में 
भान होता है । इस नियम के कारण अ्रनुमित का शाठद बोध में भान नहीं 
हो सकता है। प्रतः व्यक्ति की प्रतुमिति नहीं हो सकती है ॥ फलत: जाति- 
विशिए व्यक्ति में ही संकेत हैं। यह मत भी नेयायिकों का है । 


जाति, व्यक्तित एवं उनके सम्बन्ध में शवित॒वाद-५वाँ मत 


न्यायशास्त्र का सुत्र हे व्यवस्याकृतिजातयः पदार्थ: ।! इसका श्र्थ है 
व्यक्ति गो घट शआ्रादि, आाकुत्ति संयोगसमवायादि सम्बन्ध एवं जाति गोत्व घटत्व 
द्रब्यत्वादि ये तीनों पद के श्रथ॑ हैँ । ये तीनों । 

पद के शक्‍य (शक्ति विपय) हैं। श्रर्थात्‌ इन तीनों में पदशकयत्वरूप 
पद की शाक्ति एक है ) जैसे पकाने थाले पाचक में पाचकत्व धर्म पकाना है, 
उसी तरह पदनिप्ठ शक्ति के विपय शक्य में विशेषणीभूत शबयत्व में शक्ति 
है। वह शक्ति तीनों में एक है । उसी लिए पदार्थ: इसमें एक वचन का 
प्रयोग किया है । विशकलित शक्ति श्र्यात्‌ आवितिभेद होने पर कभी किसी श्रर्थ 
की और कभी किसी अर्थ की उपस्थिति होने लगेगी। यहाँ जाति पद से 
वह धर्म लेना चाहिए जिसके दक्यतावच्छेदक मानने में कोई भी आपत्ति त 
ही । झ्राझति पद का श्रर्य संस्थान अर्थात्‌ गलसास्ता, कम्बुप्रीवादि विशिष्ट 
धाकार भी हैं । 

इन लोगों का यह आशय है कि बुद्धों के व्यवहार और श्रोताश्रों के ज्ञान 
से धब्द के श्र्ध का निददय होता है । इस दाब्द का यह श्रव॑ है, इसका प्रवम 
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निशचायक वृद्धों का व्यवहार ही है भर कोई दूसरा प्रकार नहीं है। जैसा 
कि जगदीश ने शब्दश क़्ति प्रकाशिका में कहा है :--- 


संकेतस्थ ग्रहः पूर्व वुद्धस्प व्यवहारतः । 
पश्चादेवोपसानाञथ:ः दक्तिधीपुर्वेकरसो ॥ 
संकेत का ज्ञान सर्वप्रथम वृद्ध व्यवहार से होता है; पदचात्‌ उपमानादि 
से होता है । 
बुद्ध लोग गुण॒प्रधात भाव से स्थित व्यक्ति, श्राकृति और जाति तीनों में 
गवादि शब्दों का प्रनोग करते हैं और श्रोता लोग समभते हैं। अ्रतः तीनों 
पद के भ्रथ हैं। जैसे गौ को पैर से नहीं छूता चाहिए। यहाँ पर से छूने 
का निर्वेच्ध गौ जाति भर के लिए है न कि किसी खास गी व्यक्ति के लिए 
है। गौ खड़ी है, गौ बंठी है यहाँ खड़ा होना एवं बंठना गौ व्यक्ति का होता 
है, न कि जाति का । 'मट्टी की गौ वनाप्रो', 'दाल की पिद्ठी की गौ बताग्रो' 
यहाँ मटद्ठी की या पीठी की गौ बनाने का श्र है गी का आ्राकार बनाना है, न 
कि जाति या व्यक्ति का बनाना है। अ्रत्त: क्रमशः जाति, व्यक्ति एवं भाकृति 
तीनों पद के प्रर्थ हैं। 


कुब्ज शक्तिवाद-६5ा मत (जाति एवं व्यवित दोनों में शक्ति) 


इस मत का हांका समाधाव यह है कि जाति ही पद का अश्रथ॑ है, 
व्यक्ति पदार्थ न ही है यह ठीक नहीं हैं। जाति एवं व्यक्ति दोनों 
पद के शब्रर्थ हैं। अन्यथा जातिशकत पद से तब व्यक्ति का ज्ञान कसे होगा । 
क्योंकि प्रन्य अश्र्था में शक्‍त्त पद से अन्य अर्थ का बोध कैसे होगा ? 
कहते हैं कि स्वभाव से होगा । उस स्वभाव का भी निर्वाह नहीं होगा, यदि 
इक्ति से व्यक्ति उपस्थित नहीं होगा। उत्तर :--गो पद नियम से गोत्व 
जाति एवं गो व्यक्ति का बोवक हूँ किन्तु जाति शक्षित ज्ञान व्यक्ति के ज्ञान 
कराने में पद का सहकारी है इस कल्पना में लाघव है और यह झावश्यक 
भी है। ज॑से नंयायिकों के यहाँ पद की अ्रर्थ में ही शक्ति हु न कि अन्वय में 
शवित हूँ । तथापि वही पद झाकांक्षादि ज्ञान के सहकार से श्रन्चय का वोधक 
होता है । फलत: पदार्थ ज्ञान एवं अन्वयज्ञान (शाव्द बोध) दोनों पद से 
ही होते हैं, उपी तरह जाति एवं व्यक्ति दोनों का ज्ञापक पद है । 

और भी वात हूँ। जाति शक्तित ज्ञान होने पर व्यक्त में शवित का ज्ञान 
नहीं होने पर भी व्यवित के ज्ञान होने में विलम्ब भी नहीं होता हुँ । 


[ २०४ | 


यद्पि प्रत्यक्ष स्थल मे जाति के बिना भी व्यक्ति का श्ञाव हो जाता हूँ 
श्रत: व्यक्ति वोधक सामग्री भिन्न है श्रौर जातिविशिष्ट व्यक्ति बोधक सामग्री 
भिन्न है। तद्यपि शाब्द बोध स्थल में व्यवित ज्ञान के लिए जातिशक्ति 
ज्ञान ही हेतु हैं। इसलिए जाति एवं व्यक्ति दोनों भे' पद की एाक्ति हूँ 
क्योंकि दोनों का बोधक वह पद है । हाँ व्यक्ति मे ज्ञक्ति स्वरूप सती हेतु 
हूँ श्रीर जाति मे' जातिविशिष्ट व्यक्ति की उपस्थिति मे तथा श्ञाव्दवोध भें 
जानी हुई वह शक्ति हेतु है। जैसे न॑यायिक के मत से पदार्थ में जानी 
हुई भ्रौर भ्रन्वय में स्वरूप सती हुँ। इसी का नाम कुब्नशक्तिवाद हैँ । 


इस मत भे' शब्दजन्य ज्ञान विषय पदजन्य प्रतीति विषय ही वाच्य हूं, 
यह बन सकता हूँ। ऐसा मानने पर लक्ष्य एवं व्यंग्य भी वाच्य कोटि मे श्रा 
जाएंगे। अतः ज्ञातशक्ति सहकृत पदजन्य प्रतीति विषय ही वाच्य हूँ । तथा 
व्यवित मे शक्ति होते हुए भी व्यक्तिशक्ति ज्ञान कारण नहीं हैँ | भ्रथल 
कारणतावच्छेंदक जाति शक्ति ज्ञानत्व ही हँ, व्यक्ति शक्ति शानत्व नहीं हो । 
यह लाघव इस मत से हैं । भ्रौर भी एक वात हैँ । भ्रगर केवल जाति में 
ही शपित मानेंगे तो व्यक्तिसमानसंवित्संवे्धत्व जाति मे' कैसे बनेंगे ? क्योंकि 
व्यक्तित में' शक्ति संवित्‌ ही नहीं हैँ । फलत: दोनों मे शक्ति हैँ । 


इतरान्वित में शक्तिवाद--७वाँ भत 


भट्ट नी का मत हैं कि नीला घड़ा हँ! ऐसे वाक्‍यों मे भ्रभेद संसर्ग का 
भी मान होता हूँ, श्रततः सम्बन्ध मे' संसर्ग मे' भी शक्ति हो । क्योंकि इतर से 
सम्बन्ध करने वाला इतर श्र हँ, ऐसी प्रतीति होती हैं। इसी का नाम 
इतरान्वित शक़्तिवाद हैं । 


कार्यान्वित या अन्वित शक्तिवाद--5८,६ वाँ मत 

सभी पुरुषों को प्रथम व्युत्पत्ति वृद्ध व्यवह्यर से ही होती हैं। ग्युत्पत्ति 
के प्रन्य उपाय व्याकरणादि सभी शब्द की व्युत्पत्ति के श्रधीन हैं श्र्थाव्‌ शब्द 
के ज्ञान होने के बाद वे उपाय प्रयोजक होते हैं। भ्रतः व्यवहार दक्तिग्राहुक 
प्रमासों मे प्रधान हँ । उस व्यवदह्वार से यह सिद्ध होता हूँ कि किसी भी 
कार्य मे' किसी साध्य में अन्वित्त पद से श्रर्था मालूम पड़ता है भरत: कार्या न्वित 
मे घटादि पदों की शक्ति हो । 

इसी का भ्रवान्तर मत हैं कि यद्यपि वृद्ध व्यवहार से सर्वप्रथम कार्यान्बिद 
पे ही ज्ञान होता हैँ तथापि झव्त कार्यान्चित में नहीं है । किन्तु अन्वित 
सात्रम शत हू। क्योंकि तत्तत्‌ कार्य के बाचक पदों के पहने पर भी 
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श्राकांक्षा योग्यता एवं आसलि के द्वारा ही कार्यान्वित का ज्ञान होता हैँ । 
अन्यथा नहीं । वृद्ध व्यवहार मे' भी शब्द से ही उपस्थित अर्थ का ज्ञान 
होता हैं और शब्द के विपय में नियम हूँ कि (अनन्यलम्धों हि शब्दा्थ;) 
प्रकारान्तर से जो नहीं मिलता हैं वही शब्द का अर्थ होता हँ । यहाँ कार्याश 
आकांक्षादि लम्य होने से उपयुक्त नियम लागू होता हैँ । अतः कार्याश में 
शक्ति नही हू । ओर भी वात हूँ कि कार्याश में शक्ति इसलिए भी नही 
मान सकते कि सिद्ध अर्थ मे भी शक्ति हँ 'घटवद्‌ भूतलम' घड़ों वाली भूमि 
यहाँ कोई साध्य कार्य नहीं हैँ । घड़ा सिद्ध एवं भूमि सिद्ध हँ। अत; 
कार्याश से व्यभिचार भी है। भ्रतः भ्रन्वितमात्र में शक्ति है। यह भ्रन्विता भि- 
धानवादी प्रभाकर हैं । 


आपोह में शक्तिवाद--१० वां मत 


ये ग्रपोहवादी सौगत बौद्ध हैं। इनके यहां सर्व क्षरकम सब कुछ क्षरिक 
है व्यक्ति एवं जाति क्षएिक है पर्व नहीं है। वे विचार में स्थिर नहीं हो 
सकते। अत: भ्रतद्यावृत्तिरूप अ्रपोह में जक्ति है। जेसे तद्‌ का अर्थ हैं. गौ, 
उससे भिन्न अतद्‌ गोभिन्न अइव, उससे भिन्न गौ है। इस तरह तदूभिन्न- 
भिन्नाधि करण मात्रवृत्ति तद्भिन्न से भिन्न के अधिकरण में प्राश्नय में रहने 
वाला अपोह भी एक प्रकार से असाधारण धर्म तद्धलित्वे सति तदितरावृत्ति- 
व्वरूप ही है उसी में रहे श्नौर उससे भिन्न में नहीं रहे वही असाधारण धर्म 
का लक्षण है ! इस तरह संकेतित अर्थ का निरूपण सम्पन्न हुआ । 


लक्षणा 


शकक्‍्य अर्थ के निरूपण करने के वाद उससे सम्बन्ध रखनेवाले भ्रर्थो का 
नविरूपए करना क्रम प्राप्त है। उनमें प्रथम लक्ष्य है। लक्ष्य का स्वरूप वबतलाते 
हुए आचाय॑ ने लिखा है कि जो अर्थ लक्षणा वृत्ति, से बोध्य हो वह लक्ष्य 
अथे है। श्रव जिज्ञासा होती हैं कि लक्षणा की क्या गआ्राश्यकता है, लक्षणा 
क्या है ? अतः लक्षणा का स्वरूप लक्षणा का लक्षण लिखने का अवसर 
उपस्थित हुआ । 


लक्षणा की क्या आवश्यकता है ? 


भ्रभ्मिघा द्क्ति की तरह लक्षणा शक्ति को मानने की क्या आवश्यकता 
है ? क्योंकि गंगा में घोष बसता है ऐसे वाबयों में गंगा पद से ही तीर की 
उपस्थिति हो जाएगी । गंगा पद से भ्रभिषा के द्वारा प्रवाह रूप अर्थ की 
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उपस्थिति हो जाने पर एक सम्बन्धी के ज्ञान से दूसरे सम्बन्धी का स्मरण शअ्रपने 
आ्रप हो जाता हैं। इस न्याय के अनुसार प्रवाह सम्बन्धी तीर का स्मरण अपने 
श्राप हो जाएगा । लक्षणा की ग्रावश्यकता नहीं है। इस १२ कहते हैं कि लक्षणा 
की भ्रावश्यकता है किन्तु पद विशेष से ही पदार्थ की उपस्थिति होने पर शाब्द 
बोच होता है जंसे 'घट लाझ्ो' कहने पर झाब्द बोध होता है, इसी को यदि 
अलग-अलग “घट कर्मत्व, श्रानयन, एवं कृति! कहें तो शावद बोध नहीं होगा । 
खत: पूर्वोक्त तीर अर्थ की स्मृति गंगा पद से हुई है। इस बात के लिए गंगा 
प॒द में तीर रूप श्रर्थ के प्रविपादन के वास्ते लक्षणा शक्ति मानी गई है । 

यहाँ यदि 'तीरः गंगा पद का अर्थ नहीं होगा तो “गंगा! इस पद में 
कही गई सप्तमी विभक्ति के अर्थ आधार का तीर में अ्रन्वय॒ नहीं होगा । 
वधोंकि एक नियम है कि विभक्तियां अपमे श्रर्थ को प्रकृति के अर्थ से मिलकर 
ही वतलाती हैं। यहाँ सप्तमी विभक्ति की प्रकृति गंगा है म॒ कि तीर । हां यदि 
गंगा पद का श्रर्थ तीर हो जाए तो सप्तमी विभक्ति के अर्थ का समन्वय उसमें 
हो सकता है । श्रगर कहें कि वक्ता जिस पद से जो अर्थ कहना चाहता है 
ऐसे तात्पर्य के विषय अर्थ के साथ ही विभक्ति का भ्रथे. मिलता है तब भी 
गंगा पद का तीर में तात्पर्य है । इस तात्पयं के निर्वाह के लिए भी तीर में 
गंगा पद की शक्ति मानना आवश्यक है । वह शक्ति लक्षणा हैं 


तीरादि अर्थ गंगादि पदों के श्रभ्िघिय नहीं हो सकते 


“पर्व सर्वार्थ वाचका+”, “दब्दा वे कामबेनव:' सभी शब्द सब श्रर्थों के 
वाचक हैं, शब्द कामवेनु हैं, इनसे जो चाहो उस श्र्थ॑ का दोहन कर लेश्रो, 
ऐसा महावेयाकरण पतंजलि ने अपने व्याकरण महाभाष्य में लिखा हूँ। अश्रत: 
तीर गंगापद का अर्थ है और नंयायिक ईश्वर की इच्छा को अ्रभिषा शक्ति 
कहते हैं, उस इच्छा का विपय वस्तुमात्र है। अत: तीर भी उसका विपय 
है । फलत: वेयाकरण एवं नेयायिक दोनों के मत से गंगा पद ही भ्रभिधा के 
द्वारा तीर श्र्थ का बोबक हो सकता है। इस पर कहते हैं. कि यह नहीं हो 
सकता हैं। क्योंकि यदि ऐसा सिद्धांत मानेंगे तो घड़ा या कपड़ा वगरह सभी 
गंगा पद के अर्थ हो जाएंगे | तव यह अर्थ अभिवेय है, यह श्रभियेय नहीं है, 
ऐसी व्यवस्था ही नहीं हो सकेगी और मुख्यार्थ वाघ जो लक्षणा का हेतु माना 
गया है वह भी अ्व नहीं होवेगा । 


प्रासंगिक शंका और उसका समाधान 


धंका: “गंगादि पद हरि एवं गोप्रमृति थब्दों की तरह नानार्थक तयों 
नहीं ? प्रस्तु । गंगादि पदों के प्रवाह्मदि तथा तीरादि दोनों भ्रम हुए | लिनमें 
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वह पद गंगात्वेन प्रवाह की उपस्थिति अभिषा से करता है और गंगातीरत्वेन 
तीर की उपस्थिति लक्षणा से करता है । फलतः “जो पद नाना शक्तियों से 
नाना प्रकारक उपस्थिति का जनक हो वह पद नानाथंक होता है” इस नियम 
के अनुसार भंगापद भी नानार्थक हो गया । 

भ्रवांतर शंका :--नियम के अनुसार तदादि सभी सर्वताम नानाथ क हो 
जाएँगे। क्योंकि वे भी बुद्धिस्थ, रघुत्व, श्रजत्व, घटत्व आदि नाना प्रकारक 
उपस्थिति के जनक हैं । 

उत्तर :--इसके दो उत्तर हैं। एक मत हैं कि वे सर्वत्ाम नानार्थक हैं । 
दूसरा मत है कि “बुद्धिस्थत्व उपाधि को छोड़ कर” इतना विशेष पूर्व 
मियम में जोड़ देने से सर्वनाम नानाथक नहीं होंगे । जो पद नानाशक्तियों 
से बुद्धिस्थत्व उपाधि को छोड़ कर नाना प्रकारक उपस्थित का जनक हो वही 
तानार्थक है । 

शंका :--नियम का श्राकार परिवर्तित कर देने से सर्वेनामगत 
तानार्थकत्व दोप हटने पर भी गंगा पद में तानार्थकत्व जैसा का तैसा ही 
रह गया । 

समाधान :--वही पद नानार्थक है जिसका अपने ताना श्रर्थों में समान 
रूप से प्रयोग हो किन्तु कोई वितिगमक न हो अतः जो नाना शक्ति से नाना- 
प्रकारक बोध का जनक हो । गगापद में यह नियम नहीं है इसका प्रवाह एवं तीर 
रूप अर्थों में समान रूप से प्रयोग नहीं होता है। तथा विनिगमक भी है। 
प्रवाह रूप ब्रर्थ का वोध होने पर ही तीर रूप अर्थ का बोध गंगापद कराता 
है। अतः गंगा पद नावार्थक नहीं है, और भी बात है। उबत नियम में 
नाना झवित पद का प्र्थ है. नाना अ्रभिधा शक्ति | इस लिए भी गंगापद 
चानार्णक नहीं है । 

लक्षणा की आवश्यकता का शेपांश 

विधार्थी को तब शब्दों का उच्चारण करना सिखाते हैँ (यथा घटमुच्नारय, 
पट बरृहि, गां कथय) जैसे घट का उच्चारण करो, पठ बोलो, गौ कहो | यहां 
पर घट, पट एवं गी पदों का अर्थ जो कि व्यक्तिस्प हैं उसका उचारण 
बोलना या कहना नहीं हो सकता । हो सकता है तो घट दाब्द का पटपद का 
या ग झ्रौ इस अनुपूर्वी का । झब प्रश्त उठता है कि जब अव्यापक ने विद्यार्थी 
से कहा कि घटमुचार॒य । तव इस वाक्य में घटपद का वया श्रर्थ ? घटपद हो 
तभी उच्चारण किया की संगति है अन्यया नहीं । श्रगर घट पद का अर्थ घट 
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पद हो तो कंसे होवे क्योंकि घटादि पदों की शक्ति पुथुवुध्नोदर विशिष्ट 
कस्बुप्रीवादि वाले व्यक्तियों में है न कि घटादि पदों में । 

श्रगर कहें कि भ्रभ्िया शक्ति तो सम्बन्ध रूप है। वह सम्बन्ध दो में 
रहता है भ्रतः जैसे अर्थ में वह है वैसे ही पद में भी है। सुतराम जेसे वह 
अर्थ को उपस्थित करता है उसी तरह पद को भी उपस्थित कर दे, हर्ज क्या है ? 

उत्तरः--ठीक कहते हैं । किन्तु सम्बन्धरूप शक्ति द्विष्ठ होने पर भी पद ही 
बवित का आश्रय है शक्‍्य नहीं है। श्रर्थात्‌ श्राश्नयता सम्बन्ध से शक्ति 
पद में है श्रौर विषयता सम्बन्ध से श्रर्थ में वह शक्ति है। जो शक्ति का 
विपय होता है वही शकय है। यह पदार्थ स्वभाव है कि क्षक्तित अपने चिपयी- 
भूत अर्थ की ही केवल उपस्थिति करती है, शअ्रपने श्राश्रय पद की नहीं । 
क्योंकि पद में बोधकत्व की योग्यता है और श्रर्थ' में बोध्यत्व की योग्यता 
हैं श्रतः घटादि पद घटादि पदों के गकय अर्थात्‌ शक्ति के विपय श्रर्था 
नहीं हुए । जब वे घटादि पद घटादि के श्रर्थ नहीं हुए तो घट, पढं, ग्राम 
आदि में झानेवाली हितीया विभवित अ्रम॒ से उपस्थाप्य कर्मत्व का 
श्रन्वंय उन प॒दों में नहीं होगा । किन्तु क्रिया से जन्य फल का आध्रय 
कर्म होता है इस नियम के अनुसार प्रकृति में उच्चारण क्रिया से उत्पन्न 
जो श्वास वायु वा कशठ तालु आदि संयोगहप फल है उसके आश्रय- 
घटादि पद हैं, तभी उन घटादि पदों में द्ितीयवा विभकति आई है । यह 
घ्टादि पदों के पठादि पदों के श्र्था बनाना कार्य प्रभ्िधा थाक्ति से सम्भव 
नहीं है । अत: लक्षणा शक्ति मानने की झावदयकता श्राई। 

लक्षणा के द्वारा घटादि पदों के श्र्थ घटादि पद वन गये तथ हिंतीया 
विभवित भ्रम से उपस्थित कर्मत्व का अन्वेय घटादि पदों से हो गया । यहाँ 
घटादि रूप शक्‍्य का पटादि पदों के साथ वाच्य वाचकभाव रूप सम्बन्ध होने 
से शक्‍्यसम्बन्ध रूप लक्षणा का लक्षण समन्वित हुआ । यहाँ नैयायिक के मत 
में तिरढ़ा लक्षणा मानी गयी है । वंयाकरण यहाँ कहता है कि शब्द भी 
प्रातिददिकार्थ है श्रतः: चह घक्‍य है, और जहां जबगडददश इत्यादि स्थलों में 
कोई शक्‍्य नहीं है तब शकय सम्बन्ध सक्षणा कंसी ? किन्तु जबगडद्श इसका 
दक्य है सूत्र | श्रगर किसी ने जबगडद्श को बुलाझो श्रर्थात्‌ वेबाकरण को 
बुलाओो कहा तो उस अवस्था में लक्षणा हो सकती है । 


लक्षणा का लक्षण 


लक्षणा का लक्षण भिन्न-भिन्न सिद्धांत के अनसार भिन्न-भिन्न आाचायों 


लिखा है । हम यहां सबके मतों का उल्लेख करके साहित्य के आाचार्यों 
सन सम्मत लक्षण सिखेंगे। 


[ २०६ ॥ 


सर्वप्रथम इसके बारे में हम श्रग्निपुराण को उद्धृत करते हैं। उत्होंते 
कुछ संकेत किया है । 

अग्निपुराण में शब्दार्थोभपालंकार के प्रकरण में श्रभिव्यक्ति के स्वरूप 
निरूपण करते समय लिखा है कि :-- 


प्रकटत्वममिव्यक्ति:  श्रतिराक्षेय इत्यपि 
ततस्पा भेदी, भ्रुतिस्तत्र शब्दः स्वार्थस्मर्पकः 
भवेन्तैमित्तिकी पारिभाषिकी द्विघेव सा 
संकेतः परिभाषेति ततः स्थात्पारिभाषिकी । 
मुख्यौपचारिकी चेति सता च सा च द्विधा द्विधा 
स्वाभिवेयस्खलद्धुत्तिरमुस्यार्थ त्य बोधकः 

यया झाब्दो मिसितेन केन स्पात्‌ सोपचारिफी 
साच लक्षणिकी, गौणी, लक्षणा गुणयोगतः 
ग्रभिधेयाचिनाभूत प्रतीतिर्लक्षणोच्पते 
अमिधेयेत सम्बन्धान्‌ू, समीप्पातू, समवायतः 
वंपरीत्यात, क्रियायोगात्‌, लक्षणा पंचधा मतता 
गौणी गुणावासानस्त्यादनस्ता तदू विवक्षया । 


प्रकटत्व अर्थात्‌ प्रकाशन अभिव्यक्ति है। उसके दो भेद हैं श्रृति प्रौर 
आक्षेप । जिसमें श्रुति दो प्रकार की है--न॑मिलिकी एवं पारिभाषिकी | 


अ्रवान्तर विचार 


यहाँ शब्द को श्रुति नाम से लिखा है वह ल्लीलिंग है अतः उसके 
नंमित्तिकी एवं पारिभापिकरी ये ज्ञीलिंग नाम लिखे हैं । शब्द शक्तिप्रकाशिका 
कार ने इसको इस प्रकार का लिखा है :-- 


यदाधुनिकसंकेतत:शालिस्यात्पारिमापिकमस्‌ 
जात्या नेमित्तिक॑ शक्तमोौपाधिकमुपाधिना । 


यहाँ एक भेद श्रौर बढ़ा दिया है श्रौपाधिक । वे मुख्या श्रुति के दो भेद 
लिखते हैं । इसके वाद औपचारिकी श्रुति को ही लाक्षशिकी कहते हैं। 
लाक्ष णिकी का झाश्रय लक्षणा है वह भी सक्षणा एवं गोणी नामों से व्यवद्नत 
होती है। गुण से होने वालो बृत्ति गौणी है वह अनन्त प्रकार की है भौर 
लक्षणा पाँच प्रकार की है । 

श्ड 


5५६९० ॥| 


जब शब्द अपने श्रर्थ के विपय में स्खलद्गति वाधित हुम्रा किसी रूढ़ि 
यथा प्रयोजन रूप निमित से अमुख्य श्र्थ का बोधक हो तव वह औपचारिक 
कहलाता है। यह लक्षणा का लक्षण काव्यप्रकाशकार से मिलता जुलता है । 

“आभिधेयाविनाभुत” श्रादि उल्लेख झ्राधुनिक है। मालूम पड़ता है किसी 
ने पुस्तक के हाशिये पर अपने संकेत के लिए लिखा हो, उसको पुराण पुस्तक 
सम्पादकों ने कृपा कर मूल में मिला दिया है। यहाँ ग्रंथ में श्रुति का भेद 
लिखते हैं या श्रुति की वृत्ति का लक्षण लिखते हैं या शब्दार्थोभयगत अलंकार 
को लिखते हैं, क्या है, जरा अटपटा सा मालुम पड़ता है । 


लक्षणा के लक्षण के विषय में एक मत १ 


प्राचीन दीक्षितादि के नाम से प्रचलित एक मत लक्षणा के बारे में है. 
कि भ्रन्वय की असंगति श्रतुपपत्ति का ज्ञान होने पर जो शकक्‍्यार्थ के सम्बन्ध 
का स्मरण होता है उससे जो संस्कार का उद्त्रोधन होता है वह उद्वुद्ध 
संस्कार ही लक्षणा है । 

यह लक्षण भ्र्न॑गत है । क्योंकि उद्बुद्ध संस्कार को लक्षणा मानने पर 
सबसे बड़ी श्रापक्ति यह है कि लक्षणा शव्द की शर्क्ति मानी गई है। कितु 
संस्क्रार को लक्षणा मानने पर वह आत्मा या मन का धर्म संकार शदद में 
कैसे रहेगा ? और जहां भ्रन्वय अनुपपन्न नहीं हुआ प्रत्युत संगत होता है वहाँ 
यह लक्षण नहीं जायगा, इत्यादि दोप हैं । 


शवयसम्बन्ध ही लक्षणा है-मत २ 


दशक्य का सम्बन्ध ही लक्षणा है यह नैयायिकों का मत है। यह मत भी 
असंभत है । ज॑स। गंगा में धोष बसता है, इसमें गंगा पद का शबक्‍य प्रवाह है, 
उसका सम्बन्ध संयोग तीर में है। इस तरह लक्ष्य का धर्म लक्षणा हुआ, लक्षक 
गंगापद का घर्म लक्षणा नहीं । फलत: लक्षणा शब्द बृत्ति नहीं कहलायेगी । 
क्योंकि गंगापद के साथ सम्बन्ध नहीं होने से शाव्द बोध का जनक जो पद 
ओर पदार्थ का सम्बन्ध है उसको वृत्ति कहते हैँ । इस नियम की परिबि में 
यह लक्षण नहीं जाता है। 

एक वात धर भी है कि शक्‍य सम्बन्ध ही लक्षणा है, ऐसा मानते पर 
लत्रिणो यान्ति! यहाँ छब्रिण: में लक्षणा नहीं हो सकती है। क्योंकि 
नंयाग्रिक के मत में दाकत को पद माना गया है। जिसमें छन्त भी घवत है 
झौर इन प्रत्यय घी शकत है । इस तरह पदसमूह होने से छत्रिणः यह वाक्य 
हो गया। वाक्य में झक्ति नहों है, फलतः वावयाथ के शक्य न होने से 


शकक्‍्यसम्वच्चरूप ज्वाणा का समन्वय “छन्निणश में नहीं होता है। ग्रतः उक्त 
लक्षण दूषित है । 


शकय से अशकक्‍्य की उपस्थिति लक्षणा है--मत ३ 


मीमांसक का सिद्धान्त है कि शक्‍याथे के सम्बन्ध के ज्ञान होने से जो 
झशकक्‍्य अर्थ की उपस्थिति है वही लक्षणा है। जैसे गंगापद से शक-र्थ 
प्रवाह का ज्ञान हुआ उससे (एक सम्बन्धी के ज्ञान होने से अपर सम्बन्धी का 
स्मरण हो जाता हैं इस न्याय के अनूसार) तीर की स्मृति हो जाती है.। 
यही लक्षणा का स्वरूप है। इसीलिए गंगापद से तीर की उपस्थिति नहीं 
होने से ही 'लाक्षणिक पद नानुभावकम्‌” लाक्षरिक पद शाब्दबोधजनक नहीं 
होता है, यह सिद्धान्त भी समन्वित हो जाता है। क्योंकि पद ही से उपस्थित 
हुए अर्थ का शाव्दवोध में भाव होता है, यह नियम शक्यार्थ के विपय में ही 
लागू होता है। लक्ष्याथं के विपय में नहीं। वहाँ तो केवल पदार्थ वी 
उपस्थिति मात्र अपेक्षित है चाहे सम्बन्विज्ञान विधया प्र्थ की उपस्थिति हो.॥ 
यह मत भी शअसंगत्त है । 


इस मत में तात्पर्यानुपपत्ति या अन्वयानुपपत्ति लक्षणा का बीज है, यह 
सिद्धान्त कठ जाता है और उपस्थिति की हेतु वृत्ति होती है न कि उपस्थिति 
दी वृत्ति है। अत: वृत्तिभूत लक्षणा का लक्षण यह नहीं हुआ । और भी 
बात है कि जब तीर गंगा पद का शत्र्थ नहीं होगा तो उस तीर में “गंगायाम्‌” 
जो सप्तमी विभक्ति है उस विभक्ति के अश्रर्थ का अन्वय नहीं होगा । फलतः 
वाक्‍्यार्थ बोध नहीं होने से व्यथं ही लक्षण की कुसृष्टि हुई। 


उपस्थिति रूप लक्षण अथंगत होने से शब्द का धर्म नहीं बनेगी, इसका 
उत्तर आप दते भी हैं तो भी गौरवरूप दोप लगा ही रहेगा। लक्षणा का 
विषय जो तीर उसके सम्दन्धी प्रवाह का वाचक गंगापद है, यह गुरुभूत 
सम्बन्ध है । 


शकक्‍्यतावच्छेदक का आरोप लक्षणा है--मत ४ 


बैयाकरण लक्षणा झक्ति अ्रलय नहीं मानते हैं। वे अभिधा शक्ति का 
ही ऐसा स्वरूप मानते है कि प्रसिद्ध एवं पप्रसिद्ध से भिन्न अर्थ की उपस्थिति 
में वह शब्द की सह्ायिका हो जाती है| अपभिधघा के लिए संकेतित अर्थ 
को उपस्थित करने में संकेत कारण है किन्तु अलंकेतित अर्य को उपस्थित 


[ २१२ ॥] 


करने में किसी हेतु को नहीं प्रास कर संकेतित श्रथं के धर्म का भ्रसंकेतित 
श्र्थ में आरोप कर लेते हैं (इसी का दूसरा नाम अन्य धर्म का अच्य में 
अध्यास है) इसी शक्यतावच्छेदक धर्म के आरोप का लक्षणा दज्द से व्यवहार 
होता है | निष्क्पं यह है कि गंगा में घोष वसता है इस वावध के गंगा पद 
का जो शअ्र्थ प्रवाह है उससे भिन्न तीर रूप अर्थ की उपस्थिति प्रवाहगत धर्म 
प्रवाहत्व का आरोप करके अब्यास करके पअभिषा के द्वारा ही होती है, अतः 
लक्षणा शक्ति अ्रभिधा शक्ति से पृथक नहीं है। जैसा भरत हरि ने बाय 
पदीय में लिखा है कि "अ्र्थमात्रं विपयेत्त शब्द: स्वार्य व्यवस्थित: शब्द 
अपने अर्थ में व्यवस्थित है अर्थात्‌ शक्यतावच्छेदक धर्म जंसे अभिधा स्थल 
में था वैसे ही लक्षणा स्थल में भी है किन्तु धर्मी मात्र बदल गया है। पहले 
घर्मी प्रवाह था, श्रव तीर हो गया । 


इस मत में यह प्रश्न उठता है कि अ्रन्य में श्रन्य के धर्म का आरोप किसी 
कारण से ही होगा, निष्कारण नहीं हो सकता है। जैसे भ्रन्य माणवक 
में अन्य सिंह के ऋ्रतादि ग्रुणों के सम्बन्ध से माणक को सिह कहा जाता 
है यह स्थिति जहाँ हो वह गौण है श्लौर जहाँ केवल सम्बन्ध से भ्रन्‍्य श्रर्थ में 
ग्रन्य का आरोप किया हो वहाँ लक्षणा होती है। जंसे सामीष्य सम्बन्ध से 
तीर को भंगा कहा गया है । 


गरुणतों गुणवृत्तिरिण्वते हछ्ययरा लाक्षणिकीह संगतेः 

इति मेदकमस्ति लक्षणागुणव॒त्योरिति वेद वादिनः (संक्षेप शारीरिक) 

ग्रतः जब कि श्ारोप या अध्यास गुणों के सम्बन्ध से या अन्य किसी 
वम्बन्ध से ही होता है तव श्रारोप के मूल शवय सम्बन्ध को ही लक्षणा कह 
दना पर्याप्त है श्र रोप तक अनुभावना का कोई फल नहीं है। इसीलिए 
प्राचीन न्याय सूच एवं न्याय वानिककार के द्वारा प्रतिपादित आरोप रूप 
लक्षणा का नवीनों ने परित्याग कर दिया है। श्रारोप के मूल दावय सम्बन्ध 
को लक्षणा माना हैं । 


न्याय दर्शन के प्रणेता गौतम ने श्रारोप को ही लक्षणा माना है| उनका 
सूत्र है सहचरण, स्थान, तादथ्यं, बृत, मान, धारण, सामीष्य, योग, 
साधना, सिपस्येम्थों ब्राह्मण, वाल, कठ, राज, सबतु, चन्दन, गंगा, शकटा, 
ज्ञ, पुस्वेपु अतदूभावेडपि तदुपचारः” इति। 

ब्राह्म॒णादि १० अ्र्यों में तदभाव अर्थात्‌ उन धर्मो के न रहने पर भी 
सहनरण वर्गरह कारणों से उन घ॒र्मो का श्रारोप उपयार है, लक्षणा है | 


[ २१३ | 


वह उपचार उन धर्मो का आरोप है। आरोप के कारण बतलाते हुए उदाहरण 
देते हैं । जैसे (पूर्व ब्रह्मदरडानि भोजय) भोजन कराने का जव प्रसंग आया तब 
व्यवस्था के लिए कहा कि पहले ब्रह्मदर॒डों को भोजन कराझ्रो । ( ओम्‌ 
ब्रह्म है। उससे युक्त दराड ब्रह्मदराड हुआ । उस अ्र्थ को कहने वाला शब्द 
ब्रह्म दंड है) इसी प्रसंग में कहा कि यध्टियों का प्रवेश कराझ्रो। यहाँ ब्राह्मण 
भोजन के समय यष्टियों का प्रवेश बनता नहीं भ्रतः उच ब्राह्मणों के साथ 
यष्टियों का साहचर्य नियम होने से उनमें यष्टित्व का आरोप किया। इसी 
तरह खटिया चिह्लाती है, मंच हसते हैं। यहाँ पर खटिया बैठने की वस्तु 
है, अतः खटिया पन्॒ का आरोप बैठने वाले बालकों में किया। वीरणों 
में देठते हैं। यहाँ चटाई बनाने मोग्य तुृणों का नाम वीरण है। चटाई 
बनाने के लिए लाए हुए बीरणों का घर्म वी रण॒त्व का आरोप कट में तादथ्ये 
को कारण किया है । 

राजा यम है। यहाँ राजा में यमत्व का आरोप किया है| यह उसके वृत्त 
प्र्थात्‌ ऋूर अनुशासन के कारण है । सकतु प्रस्थ हैं। यहाँ सकतुओं में प्रस्थत्व 
का आरोप उनके प्रस्थ परिमाण के कारण है । 


चन्दन तुला है। यहाँ चन्दन, तुला से धारण किया होने से चन्दन में 
तुलात्व का आरोप है । 


गंगा में गायें चरती हैं। यहाँ सामीप्य के कारण तीर में गंगात्व का 
आरोप है । 


शकट कृष्ण है| यहाँ कृष्ण गुण के योग से शकट में कृष्णत्व का आरोप 
है। अन्न ही प्राण है) यहाँ अन्न प्राणों के साधन हैं श्रतः अन्न + प्राणत्व 
का श्ारोप है। यह पुरुष कुल है, यहाँ पुरुष कुल का अधिपति है। अतः 
आधिपत्य के कारण पुरुष में कुलत्व का श्रारोप किया। 


इसी तरह आरोप “रूप लक्षणा' का समर्थन स्यायवार्तिककार उद्योतकर 
ते भी किया है । जैसे साहचर्य का अर्थ है यष्टिके साथ सम्बन्ध) उस सम्बन्ध 
से 'यप्टिकावान! वन सकता है। और याट्टिकान्‌ | याप्टिकान्‌ू बह त्तो 
मुख्य ही प्रयोग है। अत: उपचार का वीज कुछ और ही है । वह क्या है ? 
बतलाते हैं । यप्टिका में यप्मिका शब्द का प्रयोग यप्टिकात्य जाति के कारण 
है । ब्राह्मण के हाथ में रहने वाली मह्टिका में संयुक्तममबेत जाति का ब्राह्मण 


में समवाय सम्बन्ध से घ्रारोप करके दाह्मगम को बट्टिका कहा हैँ । 


[ शर्ट ] 


यह आरोप रूप .लक्षणा का स्वरूप सूत्र एवं वार्तिक कारों के हारा 
ग्रतिपादित हैं । 


शौर भी वात है कि अन्य में श्रन्य के धर्म का आरोप किप्ती मतलब से 
ही, प्रयोजन से ही होता है, विना प्रयोजन के श्रारोप होगा ही नहों । यह 
सिद्धान्त है। किन्तु लक्षणा तो प्रयोजन शन्या निरूढा भी होता है। तब 
आरोप को लक्षणा कैसे कह सकते हैं ? 


और भी बात है। आप तो सभी जगह आरोप ही को लक्षरणा कहेंगे । 
तय साध्यवसाना लक्षणा का भेद कंसे हो सकता है। श्रगर कहें कि वहाँ 
भी हम आरोप करेंगे, तब सारोपा एवं साध्यवसाना का विभनिगमक क्या 
होगा ? और काव्यप्रकाशकारादि सम्मत “जहाँ विपय एवं विपयी दोनों 
शब्द से निर्दिप्त रहते हैं, वह सारोपा होती है 'यह सारोपा का लक्षण आप 
मान नहीं सकते । क्योंकि श्राप गंगायां घोष: कुन्ता: प्रविशन्ति में भी जहाँ 
केवल विपयी हो हैं, विषय नहीं है। वहाँ भी श्रारोप करते हैं श्रर्थात्‌ वहाँ भी 
सारोपा लक्षणा मानते हैं । 


और भी वात है । साध्यचसाता स्थल में भी श्रारोप मा्नेगे तव शुद्ध 
भेदयोरन्यवैलक्षएयेन अरव्यभिचारेश चेति” इस काव्यप्रकाश की व्याख्या में 
जो लिखा है कि कारण में कार्य का भेद मालूम पड़ने पर व्यभित्रार 
की सम्भावना हो सकती है, अ्रतः सारोपा में श्रव्यभिचार रूप फल नहीं हो 
सकता है। साध्यवसाना में तो भेद हट जाता है प्र॒त्युत श्रभेद मालूम पड़ता 
है । प्रतः व्यभिचार की शंका भी नहीं हो सकती है। क्या यह लिखना 
बनेगा ? कभी नहीं बनेगा । 


ओर भी कारण है। झापने गौणी का लक्षणा-लक्षणगा एक भेद और 
है अतः 'लक्षणा 'त्तिन पडविधा” लक्षणा छ: प्रकार की ऐसा न कहकर सात 
प्रकार की कहता उचित हैं। इस प्रदन के उत्तर में लिखा है कि उपादान 
लक्षणा से श्रर्थान्तर संक्रमित बाच्यब्चनि का और लक्षण लक्षणा से अत्यन्त 
सतिरस्कृत बाच्य घ्वनि का, सारोपा से रूपक का, साध्यवसाना से प्रथम झति- 
शयोक्ति का, शुद्ध सारोपा एवं शुद्ध साथ्यवसाना से हेत्वलंकार का निरूपण 
करेंगे । श्रतः वह विधा कहना ही सफल है, ऐप कहने का वया मूल्य है जब 
कि साध्यवसाना स्थल में भी आरोप ही मार्सेगे । 

पडविधेति । नच गौएवां लक्षणलक्षणात्वांगीकारेण सप्तविधत्व मुचित- 
मितति बाच्यम । अ्रत्रोपादान लक्षणास्यामर्चान्तरसंक्रमितात्यन्ततिरस्कृतवाच्यौ, 


[ २१५ ॥) 


सारोपासाध्यवसनाभ्यां रूपकप्रथमातिशयोक्ती, शुद्धाभ्यां च ताम्यां हैत्वलंकारं 
निरूपयिप्यत्ी ति पदभेदकथनमेव सफलम्‌ । इंति । काव्यप्रकाशमूल की व्याख्या 
में उद्योत । पृष्ठ ५२॥ 

ग्रतिशयोक्तो च नातिव्याति:। अतिशयोक्‍ते: साध्यवसान लक्षणा-मूल- 
'कत्वात्‌ | रूपक के लक्षण की व्याख्या में, पृ४ ४६४ | 

रूपक का ऐसा लक्षण करने से अ्रतिशयोक्ति के लक्ष्य में रूपक का लक्षण 
नहीं जाएगा झतः अतिव्याप्ति दोष नहीं होगा। क्योंकि श्रतिशयोक्ति साध्य- 
चसाना लक्षणा मूलक है। इत्यादि हेतुओ्ों से शक्‍्यतावच्छेदक का आरोप 
लक्षणा है, यह मत भी असंगत हैं ६ 

प्रसंगवश उदाहरण की व्याख्या 


इस सत : के भ्रनुसार दिये हुए उदाहरण का भी दिग्दशंत करा देना 
अप्रासंगिक नहीं होगा। यद्यपि उदाहरणों को श्रागे लिखेंगे तद्चवि यहाँ 
लिखना आवद्यक होगा । जंसे :-- 

कचतस्त्रस्यति ददनं, वदनात्कुचमण्डलं त्रसति | 
सध्यादिवभेति नयन॑ नयवादघरः समुह्रिजति ॥ 

यहाँ इस पद्य की वर्णतीया कामिनी रु्ठ है। जो केशपाश विभिन्न वर्ण, 
के सुगन्धित पुष्पों से गुथा हुआ घम्मिल्ल था वह गुस्से से आज गूथा हुमा 
नहीं है, वह विखरा हुआ है, श्रतः वह केशपाश बदन को झआक़्ान्त किये हुए 
हैं। यह रोप छात्रु पर नहीं है | प्रणयी के ऊपर रोप है, बह भी प्रणयिती का 
है अतः मुंह को ऊपर की और न करके नीचे की ओर किए हुए है। फल्नतः 
ऊपर का भाग झुका हुआ होने से नीचे कुच भाग भी नत हो गया है और 
कमर रोप के श्रावेश में संचलन से कभी-कभी लचक जाती है। नयन ईप- 
द्क्त हो गये हैं श्नौर शेठ कोध से काँप रहे हैं। यह स्पष्ठ नायिका का 
स्वरूप है । 

कवि समुदाय में नायिका के मुख की कभी चन्द्रमा से तुलना करते हूँ, 
कभी मुख में चन्द्रत्व का आरोप करते हूँ, इत्यादि प्रसिद्ध है। बालों का मुख 
पर विखरना मानों राहु का चन्द्रमा पर आक्रमण है । केशपाश भौर राहु को 
कवि सम्प्रदाय में काला ही माना गया है। शअ्रत: राहु से चन्द्र को चास होने 
को कच से मुख डरता है, लिखा है। चन्द्रमा से कमलों का संकुचित 
होता भी कवि समय सिद्ध है। अतः बदन से कुचमणडल का तस्‍स्त होना 
चशणित है । 


[ २१६ ] 


तायिकाओं के वर्णन में नायिकों को गजराज गति और ग्ृगराज कंटि 
कहा जाता हैं अर्थात्‌ उनकी गति हाथियों की सी है श्रौर उन्तकी कमर मृगराज 
की सी क्षीण है। और नाथिका को मृगनयता हरिणुश्ावकलोचना कहा 
जाता है। अश्रतः मृगराज से मृग का डरना स्वभाव सिद्ध है। अंघर की 
तुलना पल्‍लव से करते हैं या उसपर पलल्‍लवत्व का आरोप करते हैं। पललव 
हरिण का खाद्य है, अतः नयन से अधर डरता है, ऐसा लिखा है। 


फलत: प्रथम वाक्य में कचों पर राहुत्व का झारोप है, बदन में चन्द्रत्व 
का आरोप है, दूसरे वावय में वदन में चच्द्रत्व का भ्ारोप है श्लौर कुचमंडल 
में कमलत्व का आरोप है। तीसरे वाक्य में मध्यकटि में मृगराजत्व का 
आरोप है और नयत में मृगत्व का आरोप है। चौथे वाबय में मृगत्व का 
आरोप है, श्रधर में पल्‍्लवत्व का आरोप है। इस तरह यहाँ रूपक समुदाय 
है, यह रूपक समुदाय व्यंग्य हैं । 


क्रच में राहुत्व के आरोप का फल है, कचों भी नीलिमातिशय, बदन में 
चच्द्रव के श्रारोप का फल है बदन का कामी के हृदय को श्रघिक प्राक्ृए 
करना | त्रास का व्यंग्य है छिप जाना। बालों का चदन पर विखर जाने से 
वदन ढेक जाता है। यह प्रथम वावय की कया है । द्वितीय वाक्य में बदन में 
चन्द्रत्व के आरोप का फल है कि रोप में भी मुख की कान्ति बड़ी है, कुछ 
भी फीका पन नहीं है। कुचों पर कमलत्व के श्रारोप का फल है, छाती 
उभरी हुई है, कुच पीन है। घास का व्यंग्य है संकुचित होता । मध्य में 
सृगराजत्व के भ्रारोप का फल है जैसे भूगराज सब पशुभ्रों का राजा है, सब 
पशुओं से महत्व शाली है, उसी तरह मध्य भाग सब श्रवयवों का केन्द्र बिन्दु 
है, श्रतः सबसे स्पृहणीय है। नयन में मृगत्व के श्रारोप का फल है. नायिका 
के नयन वस्तुतत्व के अ्रन्वेपक है, इनसे कोई बात श्रोभल नहीं हो सकती, 
कोई स्थिति छिप नहीं सकती , यहाँ विभातति का व्यंग्य है फीके पड़ जाना, 
सन्द पड़ जाना । मब्यभाग का कभी-कभी लचक जाना इतना स्पृहणीय हैं 
कि नयन भी उसके सामने फीके पड़ जाते हैं। मन्द पड़ जाते हैं। चतथ॑ 
वाद्य में नयन मे भृगत्त के आरोप का फल पूथचबत्‌ हू। झबर म फल्लवत्व 

क्रारोप का फल हूँ। कामिनियों का श्रथर श्रमृत कला का आशय 

पत्लव स्वरुपता में उम्नमें बह झम्रतकला सुरक्षित रह सकती है । च7ट्ठिजति 


की कि कमक-कन्क किला ॥ 
वा भाद ह (प्रो: | छाए ललनया: शत मे नमद्वितरल घना 


हे । इसका 
अब भय झोर चलना हूं, यहां चलना हो गइद्ठीत हैं) नयन भृग अन्येपक 


[ २१७ ] 


बुद्धिमान के पीने के लिए श्रधर पल्‍लव में अ्रमृतकला संचलित हूँ, स्पन्दाय- 
मान है । 
प्रासंगिक समर्थन 


टुध्वा पयः पत्रपुटे मदीय॑ पुत्रोपमुक्षेति समादिदेश | पन्न पुठ में मेरे 
दूध का दोहन करके हे पुत्र | पी लो। ऐसा कामधेनु ने दिलीप को आ्ादेश 
दिया १ 

वटस्थ पत्रस्य पुटे शयात्रे वाल मुकुन्दं शिरसा नमामि | बट के पत्रपुटद 
में सोये हुए बालक मुकुन्द को प्रणाम करता हूँ इत्यादि स्थलों में पत्र में 
वस्तु का सुरक्षित रहना सिद्ध है । 


प्रासंगिक उदाहरण का उपसंहार 


यह ऊपर निदिष्ट व्यास्यान सकल कवि सम्मत प्रशस्त मार्ग के भ्रनुसार 
है। आपने शवयतावच्छेदक कचत्व का श्रारोप राहु में और वदनतत्व का 
आरोप चन्द्र में, और तो और मध्यत्व का आरोप मृगराज में, नयनत्व का 
आरोप कमल में करके सकल विद्वत्समाज के लिए उपहसनीय वस्तु का 
उपस्थापत्त ही किया | कोई भी किसी भी प्रकार शास्त्रानुकूल समग्वित पथ 
उपस्थित नहीं किया । श्रतः विचारणीय है । 

यह तो हुआ प्रथक्‌ पृथक पदों में लक्षणा के स्वरूप का निदर्शन । 
किन्तु सम्पूर्णा इलोक का भाव यह है कि कोई चाद्रुकार प्रणयी अपनी रुष्ट 
प्रणुयिनी को प्रसन्न करने के लिए उसकी प्रशंसा करता हूँ कि आपके श्रवयवों 
के सम्बन्धी वस्तु जैसे कच एवं आपके अवयव दोनों बहुत ही महनीय हैं । 
अपनी विलक्षण गहता से एक दूसरे को प्रभावित करते रहते हैं। तब 
माहश जनों को प्रभावित करके वशीभूत कर लेवें तो आश्चर्य ही क्या है । 
बह विलक्षण महला क्या हूँ, उसकी व्याख्या ऊपर दिखा चुके हैं । 

साहित्यिक मत में लक्षणा का स्वरूप 

तात्पय की अनुपपनि होने पर रूढ़ि या प्रयोजन के बल पर प्रतिपाद् 
श्र्थ के सम्बन्धी अर्थ का प्रतिपादन करने वाली जो दब्द वी आरोपित वृत्ति 
है, उसका नाम लक्षणा हूं 

ग्रालंक्नारिक मत में लक्षणा पदवृत्षि एवं वाह्यवृत्ति दोनों हैँ, अतः 
प्रतिपादन के योग्य प्र प्रतिपाद्य कहा हूँ । वह प्र्थ यदि अभ्रभिया से अतिपाथ 
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होगा तो अभिधेय कहलाएगा और यदि वाक्य से वह श्रथ प्रतिपाद्य हुआ्ना तो 
वाक्य प्रतिवाद्य वाक्यार्थ कहलाएगा | प्रतिपादत्व अभिधेय, लक्ष्य एवं व्यग्य 
तथा ज्ञाप्य बोध्य सभी में रहेगा, श्रतः वाक्य ज्ञाप्य या वाक्य वोध्य भी 
प्रतिपाद्य कहलाएगा । 


रूढि या प्रयोजन के वल पर कहने का श्रभ्रिप्राय है। जैसे “धघट-घट 
व्यापक राम” इस वाक्य में दो बार घट शब्द का प्रयोग क्‍यों किया ? वंया 
इसका यह मतलब है कि कुम्हार ने जितने घड़े बनाए हैं उन सब में भगवान्‌ 
राम व्याप्त हैं ! इस तरह श्रर्थ करने पर घट घट व्यापक राम इस वाज़्य 
का श्रथ॑ संगत हो गया । किन्तु यह मुख्य श्रथें विवक्षित नहीं है तब वक्‍ता 
का तात्पय क्या है ? किस तात्पयें से किस अभिप्राय से वबता ने इस शब्द 
प्रयोग किया है। इसका निर्णायक्र कौन ? इस समस्या का हल करते 
के लिए लक्षण में “रूढि या प्रयोजन के वल पर कहा। इस तरह र्ढि 
था प्रयोजन तात्पयें के निररयिक हैं । 


भगवती श्रुति कहती हैं कि “तत्सृष्टवा तदेवानुप्राविद्वत्‌”” सृष्टि की रचना 
करके ईदवर उसमें प्रविष्ठ हो गया। कण करण की रचना ईश्वर ने की 
और ईश्वर की रचना के बाहर कुछ भी नहीं है श्रर्मात्‌ ईइवर सब 
जगह व्याप्त है । 


इस शास्त्रीय सिद्धान्त के आधार पर यह बात झूढ हो गयी है कि 
“घट घट व्यापक राम” । यहाँ मुख्याथं घड़े की अ्रविवक्षा में छढि के वल 
पर घट घट की लक्षणा करण करा में है । 


प्रयोजनवती लक्षणा का उदाहरण देते हैं “गंगायां घोष: यहाँ पर 
गंगा शब्द की तीर में लक्षणा है, शीतलता पावनता प्रयोजन है । यह 
पदगत लक्षणा है। वाक्य में लक्षणा का उदाहरण “मन चंगा तो कठोती 
में गंगा” यहाँ वाक्य में चंगा पद का मुख्य श्र्थ है युवा । युवत्वादि श्रवस्थाएँ 
शरीर की होती हैं। मन तो भरीर रहित है श्रौर मन का भी यहां सुखादि 
का साधन इन्द्रियहप अ्रवं नहों है। कठीती का भी श्र पात्र विशेष नहीं 
है। भ्रगर लकड़ी का बना हुआ पात्र लेते हैं तो गंगा का समावेश यहाँ कैसे हो 
सकना है । फलतः मंतर का लक्षणा के द्वारा श्रर्थ है मनोवृत्ति भावना, चंगा पद 
वा लक्षणा से श्र है पवित्र बाठौवी प्र्य है कठौती में भया हुआ जल : 
भावना यदिपवित्र है तो कठौती में भरा हुआ जल भी गंगाजल की तरह 
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'पविन्न हैं । इसका प्रयोजन है कि यह पवित्र है, यह नहीं है किन्तु इस तरह 
इधर उधर भटकने की आवश्यकता नहीं है, मन को निमृहीत करना चाहिए । 


“रूढि या प्रयोजन के बल पर” कह्ते का और भी फल 


यदि लक्षण में रूढि या प्रयोजन के वल पर नहीं कहेंगे तो “गंगा में 
घोष" इसमें तात्पय के श्रनुपपन्न होने पर गंगा पद का प्रतिपाद् श्र्थ जो 
प्रवाह है, उसका सम्बन्धी जंसे संयोग सम्बन्ध से तीर है बसे ही प्रवाह से 
युक्त तीर में समवेत तीरत्व भी है। फलत: संयुक्त समवाय रूप से प्रतिपाद्य 
सम्बन्धी होने से ततीरत्व भी लक्ष्य हो जाएगा। यदि रूढि या प्रयोजन 
का लक्षण निवेश करते हैं तो तीरत्व में न रूढि है श्रौर न तो 
प्रयोजन है । 


“लक्षणा शब्द की श्रारोपित वृत्ति है” कहने का फल 


गंगा दाब्द प्रवाहरूप अर्थ को उपस्थापित करके सफल है, ग्रतः शब्द, 
बुद्धि एवं क्रिया जब विरत हो जाती है तब उनमें कोई व्यापार नहीं होता 
है। इस नियम के अनुसार गंगा शब्द तीर का उपस्थापक नहीं होता है । 
हु, गं। शब्द से उपस्थापित्त प्रवाह तीर को लक्षित करता है। इस तरह 
लक्षणा प्रवाहरूप प्र्थ की वृलि है न कि शब्द की वृत्ति है। किन्तु वृत्ति 
शब्द का ही धर्म होता है, इस सिद्धान्त के अनुरोध से श्रर्थ के धर्म को 
शब्द में श्रारोप करते हैं क्योंकि अर्थ शब्द से प्रतिपादित हुआ्ना ही श्र्थ का 
लक्षक होता है । 


“तात्पय के अनुपपन्न होने पर” कहने का प्रयोजन 


"तात्पर्य ज्ञान लक्षणा का बीज है” इस मत को सभी ने माना है क्योंकि 
“घट घट में व्यापक राम, “कौग्रों से दही को बचाओ्रो”, “'छत्ते वाले जाते 
हैं” ऐसे सभी उदाहरणों में अन्वय उपपन्न हो जाता है। श्रतः लक्षणा की 
प्रावश्यकता ही नहीं है। किन्तू वक्ता के तात्पर्य विपयीभूत अर्थ “कण 
करा में सर्देत्न इइवर की सत्ता है”, मुपषक, विलाव, वानर, कौए जो जो 
भी दही के नाशक हैं उनसे सबसे दही को वचाओ। एक साथ मिलकर 
चलने के कारण विना छल्लेवाले भी छले वाले मालूम पड़ते हैं, इत्यादि भ्र्थ 
अभिवा के द्वारा शब्द से नहीं उपस्थापित होते हैं। फलतः " त्ात्पय के 
अनुपपन्न होने पर” लक्षणा के हारा उन उन अर्थो' की उपस्थिति होने से 
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उपयुक्त “तात्पर्य के अनुपपन्न होने पर” इस अंश का लक्षणा में निर्वेश 
करना सफल है । 


कुछ लोग अन्वयानुपपत्ति को भी लक्षणा का बीज मानते हैं श्लौर उसके लिए 
“जंगायां घोष” को उदाहरण देते है। परच्तु विचार करने पर मालुम 
होता है कि न वह बीज है और न वह उसका उदाहरण है । 


कहते हैं कि गंगा शब्द का अर्थ जल है; वह घोष का आधार 
नहीं वन सकता है। अतः गंगा पद से लक्षणा के द्वारा तीर की उप- 
स्थिति होती है । 


इस पर विचार यह होता है कि जैसे “गंग।यां घोष: यहाँ श्रन्व॒य के 
उपपन्न नहीं होने से लक्षणा करते हैं वैसे ही 'गंगायां गावश्चरन्ति” यहाँ भी 
तो वही गंगायां पद है, कैसे श्रस्वय हो जाता हैं और लक्षणा क्‍यों नहीं होती 
है ? अगर कहें कि यहाँ सामीप्यार्थंक सत्तमी है अतः गंगा के समीप गायें 
चरती हैं. ऐसा श्र्थ होने से कोई अनुपपत्ति नहीं है, तव यहाँ भी वह सप्तमी 


है और गंगा के समीपवर्ती योप है । इस तरह अन्वय हो सकता है । इसलिए 
लक्षणा की क्या आवश्यकता है ? 


इसके सिवाय “स घोषों वार्तराष्ट्राणां हृदब्रानि व्यदारयत्‌” इस गीता 
के इलोक में ज॑से घोष पद का श्रर्थ ब्वनि है उसी तरह गंगायां घोष: इसमें 
भी घोष पद का श्रर्थ ध्वनि है। जल में कलकल रव का होना स्वाभाविक 
हैं। इस तरह न यहाँ प्रन्वयानुपपति है श्ौर न लक्षणा है । 


इस पर यह भ्रइन उठता है कि तात्पर्यानुपपत्ति लक्षणा वीज है भौर 
गंगायां घोष: इसमें गंगापद की तीर में लक्षणा है, इस प्रसिद्धि का आधार 
वया है ? इसका सरल उत्तर यह है। एक सर्वेसम्पतत नियम है कि पद 
से पदार्थ की उपस्थिति होने पर उसका श्रन्वय बोध अवश्य हो जाता है | 
अगर पद से पदार्थ की उपस्थिति होने पर श्रन्वव् बोध नहीं होता तो '“अ्रग्ति 
से सींचता है” इस वाक्य से शावद बोध तो हुम्रा ही नहीं, तब यह वाक्य 
संगत नहीं है यह कहना कंसे बनता है ? श्रत: मिद्ध है कि पद से पदार्थ 
थी उपस्थिति होने पर ब्रवस्य ही अन्वय वोध होता है। हाँ, उस प्रकार 
9 जय 


के अर में वक्‍ता का तात्पयं नहीं रहता है। घाब्द बोध हुए बिना यह 


प्र यादा के तातमे का विषय नहीं है, बढ़ पहुना कैसे वन सकता है ? 


पते अन्यवामुपतति कोई दस्तु बंदी द। सब उसमें बता का वात्यय॑ नहीं 
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है, किसी अन्य अर्थ में वक्ता का तात्पय है, तब वह प्रथम प्रतीत श्रर्थ 
भ्रप्रामाणिक है, यह समझना स्वाभाविक है । 


भव यह स्थिति उत्पन्न हो गयी कि जिस भञ्र्थ में वक्‍ता का तात्पयं है वह 
अर्थ मिले कंसे ? क्योंकि उस श्रर्थ में संकेत नहीं होने से श्रभिधा शबवित से 
वह श्रर्थ मिल नहीं सकता । श्रतः उस तात्पयेविपयी भूत श्र की उपस्थिति 
के लिए लक्षणा शक्ति की उपासना करनी पड़ती है । 


भ्रव पुनः प्रश्न उठता है कि अमुक अर्थ में वक्ता का तात्पयं है, श्रमुक 
में नहीं, इसका विनिगमक कौन ? ऊत्तर :--सिद्धान्त है कि इस तात्पयं 
के नियामक जैसे नानाथंक शब्द स्थल में प्रकरणादि हैं वैसे ही लक्षणा स्थल 
में तात्पर्य के नियामक रूढि या प्रयोजन हैं । 

इस बात को उदाहरण से हम समभाते हैं। जेसे “गंगायां घोष:” इस 
स्थल में “गाँगायां गावश्चरन्ति” गंगा के समीप में गायें चरती हैं, “गुरो 
बसत्ति/ गुरु के समीप में रहता है, इत्यादि उदाहरणों की तरह गंगा के 
समीप में घोष है ऐसा श्रथं हो सकता है श्रौर संगति भी बंठ जाता है । तब 
भी लक्षणा क्यों करते हैं श्रवश्य ही कोई प्रयोजन है । एक हेतु । 

दूसरा हेतु है--गंगा के तीर पर पंदा होनेवाले पेडों की छाया या वहाँ 
पर खड़े हुए प्राणियों की छाया गंगा में पड़ती है, उसी तरह घोष की भी 
छाया गंगा में पड़ती है। इसी को देखकर ऐसी प्रतीति होती है कि मानो 
गंगा में वे पेड़ हैं, मानो गंगा में प्राणी है, गंगा में घोष है। इस तरह जल 
में प्रतिविश्वित वस्तु का जलाशय में रहने का वरणंत कबि लोगों ने अपने 
काव्यों में किया है | जैसे नैपधीयचरित में श्री हप॑ ने वर्णन किया है :-- 

तदान्तविश्वास्ततुरंगमच्छुटठा स्फुटानुधिम्वोदय चुस्बने- यः । 

बसी चलह्दीचिकशान्तशातनेः सहुख्त॒भुच्चे:श्रवसामिवाश्रयन्‌ ॥ 

यहाँ महाराज नल के बगीचे के तालाव का वर्णन है । नल के घोड़ों का 
समूह उस तालाब के तीर पर पहुँचा है, उनकी परछाई जल में पड़ रही है, 
उसी को लेकर कवि ने वर्णंव किया है कि तीर पर स्थित घोड़ों के समुदाय 
का प्रतिविम्व जल में पड़ रहा है जिससे ऐसी शौभा हो रही है कि हजारों 
उच्चे:क्षवा घोड़े उस तालाव में झाश्रय पा कर रहते हैं | 


ऐसे ही माघ कवि ने भी अपने काव्य के तूत्तीय सर्ग में वर्णन किया 
है । अस्तु । 
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इस तरह विना लक्षणा के संगति बैठ जावी है, तब भी लक्षणा करते 
हैं, अवश्य कोई प्रयोजन है । 


तीसरा हेतु है कि घोष पद की मछली श्रर्थ में लक्षणा करने से भी 
संगति हो सकती है तब फिर गंगा पद में ही लक्षणा क्‍यों ? तो अवश्य कौई 
प्रयोजन है । 

चौथा हेतु है कि गंगाजल में घोष हैं श्रर्थात्‌ कलकल ध्वनि है, इससे 


भी संगति हो जाती है तब लक्षणा की क्‍या आझ्ावद्यकता है ? अवद्य कोई 
प्रयोजन है। 


पांचवां हेतु है कि गंगाजल में घोप याने ग्वालों का गाँव केसे बस सकता 
है ? इसके लिए गंगा पद की गंगा पुल में या नौका में लक्षणा करके उस 
पुल पर या नौका पर गाँव वस सकता हैं । इससे भी संगति बैठ सकती है । 
तब तीर रूप श्रर्थ ही लक्ष्य क्यों ? अवश्य ही कोई प्रयोजन है । 


वह प्रयोजन यह है कि ग्रीष्म ऋतु व्याप्त है, मित्रों में परस्पर वार्तालाप 
हो रही है कि क्या किया जाए, बड़ी गरमी है। बिना ताप के आनन्द से 
रहना भी मुश्किल है। तव तक किसी मित्र से कहा कि आ्राप हमारे घर में 
आराइए, वहाँ रहिए क्योंकि हमारा गाँव गंगा में है। जिस प्रयोजन शीतलता 
को श्राप चाहते हैं वह शीतलता आपको वहाँ मिलेगी । 


यद्यपि ऊपर निदि्ट पांचों श्रर्थो' को लेने से संगति उस वाक्य की भ्रवश्य 
हो जाती है किन्तु जिस प्रयोजन को मन में रखकर दक्‍ता ने इस वाक्य का 
प्रयोग किया था वह तात्पयं नहीं सिद्ध हो रहा था और जब वह श्रर्थ मिला 
तब तात्पयं सिद्ध हो गया । श्रतः: तात्पर्यानुपपत्ति लक्षणा का बीज है | यह 
सिद्धांत सिद्ध है । श्रव शंका होती है कि तात्पर्य के अनुपपन्न होने पर लक्षणा 
श्राती है तब लक्षणा श्रनुपपत्ति को मिटाने के लिए तातल्वयय का प्रकाश या 
तात्पयें विशिष्ट का प्रकाश क्‍यों न करे । इसका उत्तर व्यंजना प्रकरण में 
कहा जाएगा । 


“लक्षणा बृत्ति पद एवं वाक्य दोनों में है”--यह सिद्धांत 


नैयायिक लक्षणा को पद की ही शक्ति मानते हैं, वाक्य की नहीं मानते हैं । 
वे कहते है कि जैसे श्रभिया शक्ति पद ही में है वंसे ही लक्षणा भी पद ही में 
रहती है है-। क्योंकि शक्य सम्बन्ध ही लक्षणा है। वाक्य में श्रमिधा शवित 
के न होने से शवय सम्बन्ध झूप लक्षणा का स्वयमेव श्रभाव हैं । 
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भीमांसक वाक्य में लक्षणा मानते है | वे कहते हैं कि “गभीरायां वद्यां 
घोषः” गम्भीर नदी में घोष है । णहां पर क्या हालत होगी ? क्योंकि गंभीर 
पद में यदि तीर की लक्षणा करते हैं तो तीर नदी तो नहीं है, श्रतः तौर 
का नदी के साथ अन्वय नहीं होने से नदी पद भ्रनन्वित रह जाएगा | श्रगर 
नदी पद की तीर में लक्षणा करते हैं तो तीर गम्भीर नही है, इसलिए तीर 
का गस्मीर के साथ श्रन्वय नहीं होते से गम्भीर पद अनन्वित्त रह जाएगा। 
अगर दोनों पदों में गम्भीर पद की गम्भीर तीर में, नदी पद की नदी तीर में 
लक्षणा मानते हैं तव गहरी नदी के तीर पर घोप हैं, ऐसी विशिष्ट प्रतीति 
नहीं होगी, और इसका कोई विनिगमक नहीं है कि नदीपद की गम्भीर नदी 
तीर में लक्षणा मानव ली जाए और गम्भीर पद तात्पयं ग्राहक! मान लिया 
जाए। या गम्भीर पद की गम्भीर नदी तीर में लक्षणा मान ली जाए और 
नदी पद तात्पय ग्राहक मान लिया जाए। 


यह भी नहीं कह सकते हैं कि नदी द्रव्य है और तीर भी द्रव्य है। श्रतः 
दोनों का साक्षात्संयोग सम्बन्ध होने से नदीपद की तीर में लक्षणा उचित 
है । क्योंकि “गुरो शुक्लादय: पुसि गुरिणलिगासतु तद्ृति”” गम्भीर पद गुरा- 
वाचक ही है यह वात नही है ज॑से शुक्लादि की स्थिति है वंसी ही गम्भीर पद 
की भी है। श्रतः उनकी तरह गम्भीर पद गुणीवाचक भी है। श्रतः तीर के 
साथ गुणी का साक्षात्संयोग सम्बन्ध है। अ्तएवं उस गम्भीर पद में भी: 
तीर की लक्षणा हो सकती है। 


फलतः पहनते गम्भीर एवं नदी का श्रन्वय वोध हो जायेगा, उसके बाद 
उसमें घोष की अधिकरणता बाधित हैं, ऐस। ज्ञान होने पर समुदाय में अर्थात्‌ 
“गभीरायां वद्यामु” इस वाक्य में लक्षणा मानना झावश्यक है। वाक्य में 
लक्षणा मानने से श्र्थवाद वाक्यों की प्रशस्त्य में लक्षणा है, यह सिद्धांत भी 
संमन्वित हो गया, शोर “छतन्रिणो यान्ति”” यहां पर भी छन्निन्‌ में छन्त प्रकृति 
एवं इन प्रत्ययों की कोश एवं व्याकरण से पृथक पृथक्‌ श्रर्थ में शक्ति प्रसिद्ध 
है तथा शकत ही पद है इस नियम के अनुसार छब्रिए: यह पदसमह रूप वाक्य 
है और वाक्य में अभिधा शक्ति है नहीं। अतः: घकय सम्बन्ध रूप लक्षण्या 
का उदाहरण कंसा ? यह गंका तथा छत्न पद की एक साथ में लक्षरा है 
इन्‌ प्रत्यय का अर है सम्बन्धी अतः एक साथ वाले जाते हैं, यह अन्वय 
संगति हुई | या इन्‌ प्रत्यय की एक साथ में लक्षणा है | छत्रपद तात्ययंग्राहक 
है इत्यादि नानावाद सब समाप्त हो जाते हैं । शब्नतः शवय सम्बन्ध का नाम 
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लक्षणा है। इसकी श्रपेक्षा सामात्य रूप से लघुसूत प्रपिपाद्य सम्बन्ध को 
नाम लक्षण है, यही उचित होगा ॥ 


इन सब भणगड़ों की अपेक्षा वाक्य में लक्षण मोनना ही ठोक है । छ॑त्रिणो 
यान्ति यहाँ छत्नरी की ही एक साथ वाहित्व रूप सम्बन्ध से छत्ती, अछत्नी 
के समुदाय में लक्षण होती है, भौर “नीलो द्विरेफ:” इन दोनों पदों में 
नैयायिक लक्षण मानता ही है। भ्रतः वाक्य में लक्षणा होती है, यही सिद्धांत 
है | “विष मुक्ष्द” यहाँ पुत्न के प्रति पिता के कहे हुए वाक्य में विप को 
खाश्ो कहना नहीं वन सकता है। श्रतः लक्षणा होती है कि इसके घर में मत 
खाशो और इसका फल है इसके घर में भोजन करना थविप के खाने से भी 
भ्रधिक अ्रनिष्टकारी है । 


लाक्षणिक पद भी अनुभावक होता है सं 


पदों का स्वभाव हूँ कि वे दूसरे पद के श्रर्थ से मिलकर अपने श्रर्थ के 
अनुभव के जनक होते हैं। अतः वे पद आ्रानुभावक होते हैं। यदि दूसरे पद 
के श्र्थ से अपते अर का मिलान नहीं होता हो तो वह पद अनुभावक नहीं 
होते हैं, श्रनुभव के शःव्दवोध के जत्तक नहीं होते हैँ। इससे एक सिर्दधात सा 
बन गया हूँ कि शक्तिमसद ही अनुभावक है। लाक्षणिक पद अनुभावक 
नहीं है । “लाक्षर्पिकं पद॑ नानुभाकम्‌ए जैसे “'देवदत्तो ग्रामं॑ गच्छति 
देवदन्न गाँव को जाता है यहाँ इस चाषय में देवदत्तादि पद अश्विधा झक्ति के 
हारा उपस्थित अपने अर्थो' का एक दूसरे के श्र्थों से सिलान कर लेते हैं । 
अतः थे पद अनुभावक हैं । किस्यु गंगायां घोष: इत्यादि स्थलों में जहाँ 
लक्षणा होती हूं वहाँ गंगा पद का अर्थ घोष पद के भ्र्थ से मिलान नहीं 
करता है, इसका दूसरे से अ्न्तय नहीं होता है। श्रतः वह अनुभावक नहीं 
है । ऐसा कुछ लोगों का कहना है । किन्तु ऐसी वात्त नहों है । 


यदि यह सिद्धांत होता तो गंगापद से उपस्थित तौर रूप श्रर्था का घोष 
पद के अर्थ के साथ प्रतियोगी रूप से अन्वय नहीं होता, और अन्बय हुए 
बिना शीतलता वगेरद की प्रतीति भी नहीं होती । श्रगर यहाँ सक्षणा करने 
पर भी जिसके लिए लक्षणा की जाती है वह फल प्रतोत न होदे तो लक्षणा 
करना ही व्यय हूँ । भरत: लाक्ष रिक पद भो अनुभावक हूँ, भ्रन्वय के प्रनुभव 
का जनक हूँ । अतः लालणिकर पर्द तानु भावकम्‌ यह प्रवाद मात्र हूँ, सिद्धांत 
भूत नहीं हैं । 
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लक्षणा के भेंद 


लक्षणा दो प्रकार की हँ--निरूढ़ा और प्रयोजनवती । ये दोनों भी दो 
प्रकार की है । निरूढा शुद्धा, निरुढ़ा गौणी । प्रयोजनवती छुद्धा, प्रयोजनवती 
गौणी । प्रथम दोनों प्रकार की तिरूढाश्रों के कोई भेद प्रभेद नहीं है । 
प्रयोजनवती शुद्धा एवं प्रयोजनवती गौणी के भेद प्रभेद होते हैं। जैसे शुद्धा 
के १-उपादान लक्षणा, २-लक्षित लक्षणा ३-सारोपा और ४-साध्यवसाना 
चार भेद होते हैं, और गौणी सारोपा व साध्यवासाना दो भेद होते हैं। इस 
तरह लक्षग्गा के कुल भेद आ्राठ होते हैं। कहीं-कहीं उपादान को श्रजहल्लक्षणा, 
लक्षितलक्षणा को जहल्लक्षणा कहते हैं। 


इनके उदाहरण 


शुद्धा निरूढ़ा के उदाहरण हैं सरसों का, चमेली का, आँवले का तेल 
है । तैलपद का अभिधेय अर्थ है तिलों को घाणी में पेरने ते निकला हुआ्ना 
स्नेह पदार्थ । तव सरसों का तेल यह कहना कंसे वन सकता हैँ ? किन्तु 
प्रसिद्धि हो गई है । श्रौर भी वात है कि सरसों को घारणी में पेरने से निकले 
हुए स्तेह पदार्थ का अपना कोई नाम ही नहीं हँ सिवाए तेल के । ब्रतः उनके 
स्नेह को भी तेल कहता निरुढ़ हो गया । 


गौरी निरूड़ा के उदाहरण हैं लावएय, चित्रतुरग एवं चित्रगजादि । 
लावर्य पद का अर्थ है लवण रस का धर्म नमकीनपना । किन्तु जैसे दाल में, 
तरकारी में यदि नमक नहीं रहे तो वे फीके मालूम पड़ते हैं और तमक के रहने 
ये स्वादु हृदयंगम हो जाते हैं वैसे ही नायिका के मुख में युवकों के हृदय को 
स्पर्श करने वाली वस्तु नहीं हो तो कोई उसकी तरफ ताके भी नहीं, किन्तु 
जब वह चस्तु रहती है तब भौंरों के तरह नायक लोग मेंडराए रहते हैं | श्रतः 
हृदयस्पशित्वरूप सादइ्य के कारण नायिका की परम शोभा में लावरुय पद 
झूढ़ हो गया। झआलेख्य गज, फोटो की नायिका, चित्र में घोड़ा ये सब 
आ्राकार साम्य से हाथी, नायिका, श्रश्व में निरूड़ हो गये हैं। शुद्धा सारोपा 
के 'माधुयंतम' आदि बहुत से उदाहरण हैं। घी आयु है, नदो पुरय है, 
चोर भय है, प्रिया सुख है, जूबा बीर हैं, गुरु ज्ञान है, ब्राह्मण पूजन त्रेय है । 
इन्हीं उदाहरणों में ने यदि विषय वाचक पदों घृत, नदी वगरह को हटकर 
यह आायु ही है, यह पुर॒ुय ही है इत्यादि रूप से कहा जाए तो ये ही घुद्धा 
साध्यवसाना के उदाहरण हो जाते है । 

१५ 


सारोपा का प्रयोजन श्रर्थात्‌ फल है अन्य बादाम वगैरह की अपेक्षा 


विलक्षणरूप से घी आयु का जनक है। साध्यवसाना का फल है किघी से 
आयु बढ़ने में कोई सन्देह ही नहीं है । 


गौणी सारोपा के मुख॑ चन्द्र: गौर्वाहीक: उदाहरण हैं। गौणी साध्य- 
वसाना के मुखमिदम, गौरयम्‌ उदाहरण हैं । गौणी सारोपा में चन्द्रताद्ृप्य 
गोनादरप्य प्रतीति अर्थात्त्‌ चन्द्रतत आह्वादकत्वादि गुण सजातीयगुणत्व ज्ञान से 
चन्द्रपद का लक्ष्य मुख है, गोगत जडत्वादि गुण सजातीय गुणवत्व ज्ञान से 
गोपद का लक्ष्य वाहीक है, लक्षणा का फल मुख स्पृहणीय है, श्रतिशय 
कामद्दीपक है, वाहीक आदरणीय नहीं है, श्रति श्रनादरणीय है, यह 
गौणी साध्यवसाना का फल है। 


उपादान लक्षणा के उदाहरण कुन्ता: प्रविशन्ति ब्वेतो धावति हैं । दुन्त 
धारी के प्रवेश में रहने वाला वक्ता का तात्पयं कुन्तों के प्रवेश से उपपन्न नहीं 
होता है, श्रतः कुन्तरूप वाच्यार्थ भी कुन्तघधारी रूप लक्ष्याथं में प्रविप्ठ है श्रतः 
उपादान लक्षणा है। कुन्तधारियों को कुन्त पद से कहने का श्रभिप्राय है, फल है 
कि कुन्तों की तरह कुन्तघारियों को भी वेध योग्यत्व एवं वेधायोग्यत्व की प्रतीति 
नहीं है । अतः निर्देय प्रहतुं त्व ही मूल है। 'ब्वेतो घावति” इसमें सफेद गुण 
वाला घोड़ा और घोड़ों की अ्रपेक्षा इत्तना तेज दौड़ता है कि घोड़े के श्रवयव 
नहीं दिखाई पड़ते हैं, सफेद रंग ही दौड़ता मालुम पड़ता है । अतः घोड़े के 
अवयवों का नहीं दिखाई पड़ना ही फल हैं। साहित्य दर्षशकार ने इसको 
रूढि का उदाहरण लिखा हैं। इसकी वात वे ही जाने कि क्‍यों लिखा है । 


लक्षण लक्षणा का उदाहरण “गंगायां घोपः इसको देते हैं वह ठीक 
नहीं है क्योंकि प्रझन उठता है कि गंगा पद से गंगा तीर उपस्थित होता है या 
तीर मात्र उपस्थित होता है ? गंगापद से जब गंगा तीर उपस्थित होता है 
तभी यमुनादि नदियों के तीर की श्रपेक्षा गंगा की विलक्षणता के कारण गंगा 
तीर में विलक्षण धर्मो की प्रतीति हो सकती है जो कि वक्ता को विवक्षित है 
विवक्षित श्र्थ की अनुपपत्ति होने पर ही लक्षणा की उपासना की जाती है, 
सह विवक्षित श्र्थ तभी मिल सकता है जब गंगापद से गंगातीर की उपस्थिति 


2 
% 


हैं। श्रत्तः गंगा पद की लक्षणा गंगा तीर में है। श्रगर गंगा पद से तीर 
समाशन्र की उपत्थिति मानते हूँ, प्रतियोगितया घोष में श्रन्वित होने वाला तीर, 
मुना वगैन्ह बा तीर बयों न लिया जाए, इसका निवारक कोन ? पअ्रगर 
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कहें कि वह गंगा पद ही है तब इसका श्रथं हुआ कि गंगा तीर रूप श्रर्थ 
गंगा पद से उपस्थित हुआ। जब गंगा पद का श्रथं गंगा तीर हुआ तब 
लक्षित लक्षणा या जहल्लक्षणा का उदाहरण गंगायां घोष: कंसे हुआ? 
लक्षित लक्षणा का उदाहरण कहना अ्रसंगत है। इसी तरह द्विरेफ फद का 
श्रर्थ है दो रेफ वाला, यहाँ रेफ वर्ण है श्रतः रेफ-हय वर्णांघटित अ्रमर पद 
लक्ष्य हुआ । उससे क्र निर्छाद आदि पदों की व्यावृत्ति और भ्र'ग व्यक्ति की 
प्रतीति होती है | श्रतः लक्षित क्षक्षणा या जहल्लक्षया का उदाहरण मानना 
भी प्रसंगत है। क्‍योंकि मुख्यार्थ त्याग नहीं है और श्रमर कोपकार ने भृद्ध 
के लामों में द्विरिफ नाम का उल्लेख किया है ) 

“टद्विरेफ पुष्पलिड भ्रृज्भ पटपद भ्रमरालय:” । यहाँ हिरेफ पद का विग्नह 
ऐसा है जिस व्यक्ति के नाम वाचक पद (भ्रमर पद) में दो रेफ हों वह व्यक्ति 
द्विरिफ पद वाच्य हैं। इस तरह लक्षणा की कोई झावश्यकता नहीं है। और 
शक्ति ग्राहक प्रमाणों में कोप भी प्रमाण है। अ्रनः लक्षित लक्षणा का 
उदाहरण कहना अ्रसंगत है । 

लक्षित लक्षणा डा उदाहरण है “उपकृतं बहु तत्र किमुच्यत्े”” ऐसे विरोध 
स्थल । यहाँ अपकारी को उपकार किया कहना युक्ति संगत नहीं है, भ्रतः 
शक्‍्यार्थ का परित्याग करके अ्रशक्या्थ का ग्रहण किया । “सेतुवन्धे नरः 
स्नात्वा”” यहाँ स्तान जल में होता है, पुल में स्ताव नहीं हो सकता है श्रतः 
सेतूपलक्षित समुद्र लिया जाता है। सेतु पद ने यहाँ अपना श्रर्थ छोड़ दिया 
है। पुष्पं॑ जिन्नति, पुष्प को सूंघता है, यहाँ सूघना सौरभ का है श्रतः 
पुष्प ने अपना श्र्थ छोड़ दिया, ऐसो जगहों में लक्षितलक्षशा या 
जहल्लक्षणा है। 

“कौग्रों से दही को वचाओ्रो” यहाँ पर दही को भूठा कर देते वाले 
श्रस्पृश्य, और वालक, काक, विडाल, कुक्कुट एवं कुत्ता वर्गरह के विपय में रहने 
वाला तात्पर्य केवल कौच्रों से दही को वचाओ कहने से उपपन्न नहीं होता 
है। ब्रत: काक शब्द का प्रतिपाद्च जो काक व्यक्ति उसके सम्बन्धी उच्छिष्ट 
करने वाले अस्पूश्य, वालक प्रभृति सभी व्यक्ति लक्ष्य हुए। उनमें काक भी 
प्रविष्ट है ग्रत: उपादान लक्षणा ही है । 

व्यंजना शक्ति निरूपण 


अभिधा घक्ति एवं लक्षणा शवित के निरूपरा के बाद व्यंजना का 
निरूपण अवसर प्राप्त है। इसके विपय में अ्रच्छा एवं पूरा विवाद एवं 


र्र८ 


कोलाहल लोगों ने किया है। उसका उत्तर भी काव्य प्रकाशादि में विस्तार 
से दिया है। तथापि अपनी जानकारी को दुहराने के लिए तथा वह मेरी 
जानकारी कितनी तथ्यात्मक है इस वात को विद्वानों के समक्ष उपस्थित करने 
के लिए व्यंजना के विरुद्धवादियों की युक्तियाँ, उसके वाद, उनका सर्व॑सम्भत 
खण्डन दिखला कर व्थंजना का स्वरूप दिखालाया जाएगा। क्योंकि 
“झविभिद्य निशाक्षत तम:ः प्रभया नांशुमताप्युदीयते” रात्रि के किए हुए 
अन्धकार को जब तक सूर्य अपनी प्रभा से हटा नहीं देता है तब तक उदित 
नहीं होता है। अतः पहले विरुद्धवादियों की युक्तियों का खण्डन किये 
बिना व्यंजना का स्वरूप दिखलाना सम्भव नहीं है। अ्रतः उन युक्तियों 
को दिखलाते हैं । 


व्यंजना के विरुद्धवादियों की शैलियाँ 


व्यंजना के विपय में अपना विरोध प्रकट करने वालों ने कई शैली से 
उसको प्रकट किया है, उनमें मुख्य श्रंश तीन हैं और अवान्तर प्रकार € हैं। 

१-काव्य में रसादि स्थल में मुख्य रूप से व्यंजना का लक्षण संगत 
नहीं होता है । 

२-व्यंजना नाम की कोई अलग वृत्ति नहीं है, उसका मानी हुई वृत्तियों 
में ही अन्तर्भाव है । 

३--व्यं जना यदि वृत्तियों की परिधि से वाहर है, तव वह है ही नहीं । 

इनमें प्रथम भ्रंश एक ही प्रकार का है, उसके अ्रवान्तर भेद नहीं हैं । 

द्वितीय श्रंश में चार प्रकार हैं। पहला श्रभिवा में व्यंजना का श्रन्तर्भाव, 
दूसरा लक्षणा में उसका ब्न्तर्भाव, तीसरा तात्परओद्या नामक वृत्ति में श्रन्त- 
भाव, चौथा रसना नाम से व्यवहार होना । 


तृतीय श्रंप् में व्यंजना श्रनुमान है या सम्भावना है या भावना है या 
मानस बोध है या भ्राक्षेप है । 


रसादि स्थल में मुख्य रूप से व्यंजना का लक्षण संगत नहीं होता 


च्ट सता 


रसादि स्थल में मुख्य रूप से व्यंजना का लक्षण संगत नहीं होता है 
डिन्‍्तु औपचारिक रुप से व्यंजना का व्यवहार है। यह एक श्रद्यंकरा महिम 
भट्ट की है। यही विद्वान नंयायिक महिम भट्ट स्वयं अ्भिव्यकित व्यंजना का 
क्षण लिखते हैं श्रौर उसके भेद प्रभेदों का करते है ड 
नक्षाण लिखते हैं श्रौर उम्के भद प्रभेदों का निरुपणा करते हैं। उनमें से 
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पहले भेद का स्वरूप संगत नहीं होता है। दूसरे भेद का स्वरूप संगत होता है 
किन्तु वह भी मुख्य रूप से संगत नहीं होता हूँ होता है जो कहते हैं यह उनका 
भ्रम हैँ। भ्रतः उसको झौपचा रिक प्रयोग लाक्षणिक व्यवहार कहना चाहिए। 
यह बात अनुमान में ध्वनि का अन्तर्भाव करने की भोंक में कह गये । 

इसका स्पष्टीकरण यह है । ध्वनिकार ने ध्वनि का शिलान्यास करने के 
लिए उसकी भूमिका करते हुए लिखा है कि :-- 


श्र्थ: सहृदयइलाध्य: काव्यात्मा यो व्यवस्थितः 
वाच्यप्रतीयमानास्यों तसय भेदा छुमो स्‍्मृतों ॥ 

सहृदयों के द्वारा इलाघनीय प्रशंसनीय होने के कारण जो श्रर्थ काव्य की 
आत्मा के रूप से व्यवक्षितत है उस आत्मभूत श्र के दो भेद हैं--वाच्य श्नौर 
प्रतीयगान । यह एक संगति है ॥ 

अये के दो भेद हँ--वाच्य और प्रदीयमान वह वाव्य की आत्मा के रूप में 
व्यवस्थित व्यवहृत है उनमें जो सहृदय इलाघ्य श्रथ है । यह द्वितीय संगति है । 

यहाँ दो संगति कहने का यह भाव है कि प्रतिज्ञा की है (“तिन ब्र,मः सहृदय- 
मन: प्रीतये तत्स्वरूपम्‌” इसलिए सहृदयों को प्रसन्न करने के लिए ध्वनि का 
स्वरूप कहते हैं।) यहां प्रतिज्ञा करते हूँ घ्वनि के निरूपण करने की श्रौर कहते 
हैं वाच्य और प्रतीयमान दो भेद हैं । इसमें शंका होती है कि घ्वनि का भेद वाच्य 
है यह कथन फंसे हो सकता है क्‍योंकि ध्वनि भी हो और वही वाच्य भी हो 
यह एक काल में एक ही ध्वनि व्यक्ति के लिए त्रिकाल में भी संभव नहीं है | 
विभिन्न काल में भी यदि सम्भव हो सकता है तो वस्तु ध्वनि या भ्रलंकार 
ध्वनि के लिए हो सकता है। रस रूप ध्वनि के लिए वह भी सम्भव नहीं 
श्रतः घ्वति के भेदों में वाच्य नाम का कोई भेद वन नहीं सकता है। प्रथम 
संगति में यह ग्रापत्ति है । 

द्वितीय संगति में अरथ के दो भेद हैं--एक श्रर्थ वाच्य है दूसरा प्रतीयमान 
है। उनमें सहृदय इलाध्य प्रतीयमान पश्रर्थ काव्य की आत्मा के रूप में 
व्यवस्थित हूँ । इसमें शंका होती हूँ कि वस्तुतत्व ठीक होने पर भी श्रक्षरों से 
यह श्र्थ कंसे आया । 

उत्तर :--भगवती श्रुति कहती हैं कि “एकमेव प्रद्वितीय॑ ब्रह्म”, “नेह 
नानास्ति किचन” सजातीय विजातीय एवं स्वगत भेद घून्य ब्रह्म हैँ । यहाँ 
देश एवं काल में नाना ग्र्यात्‌ विभिन्न वस्तु कुछ भी नहीं हैँ । जिन ब्रह्म के 
विपय में कहा गया हूँ कि ब्रह्म से भिन्न कुछ भी नहीं। ब्रह्म की जाति का 


[ २३० ] 


या ब्रह्म की जाति से विरुद्ध जाति का कोई अलग पदार्थ नहीं हैं । और तो 
श्रौर ब्रह्म में अपने श्राप का भी भेद नहों हे। ज॑से “राहु का शिर” यह 
अपने श्राप में भेद है । केतु के शिरो भाग का नाम ही तो राहु हू । फिर राहु 
का शिर यह भेद कैसे ? तथापि काल्पनिक भेद है । यह भेद भी ब्रह्म में नहीं 
है | फिर भी ब्रह्म को स्मभाने के लिए (जन्माग्स्य यतः जिससे इस जगत्‌ की 
उत्पत्ति स्थिति एवं प्रलीनता होती है) इस तरह भेद को ही सामने रखते हैं । 
उसी प्रकार प्रकृत में “ध्वनि” श्रथें है वह पध्रर्थ प्रतीयमान है । श्रर्थात वह 
किसी से प्रतीत होता है । तब आकांक्षा होती है कि किससे प्रतीत होता 
है? आकांक्षा की शान्ति के लिए कहना आवश्यक है कि वह प्रत्यायत्क भी 
अर्थ ही है, जिसका नाम वाच्य है । 


फिर शका होती है कि यही वात समभाना है तब ब्रह्म को तरह दो वार 
में समफाते। उत्तर :-एक ही अंश ( अभेद में भी भेद होता है ) में, साम्य 
है, भ्रन्य श्रंश में साम्य नहीं है। क्‍योंकि ब्रह्म के ज्ञान होने पर संसार कहाँ 
(ज्ञाते तत्वे कः संसार:) कितु ध्वनि के विषय में यह अ्रंश लागू नहीं पड़ता । 
हाँ तो घ्वरिकार लिखते हैं कि (न हि ब्यंग्ये प्रतीयमाने वाच्यबुद्धिदू री 
भवति वाच्याविनाभावेतर तम्य प्रक्राशनात्‌ ) ब्यंग्य की प्रतीति के समय 
घाच्य की प्रतीति दूर नहीं होती । क्योंकि वाच्य के सम्ब्नन्ब से ही व्यंग्य की 
प्रतीति होती है । ; 


४7 हे हो की पु 


फलतः प्रतीयमान को श्रर्थात्‌ प्रत्याय्य को सममाने के: लिए प्रत्यायक को 
इसके स्वरूप में समकाना झ्रावश्यक हो जाता है, उसके विमा भागासिद्धि 
दोप हो जाता है । इसलिए प्रतिज्ञात श्र को-ही श्राचार्य ने लिखा, प्रतिन्नात 
के बाहर नहीं लिखा | संगति की यह कथा हुईी।.., 

और जो इस संगति के विषय में जो भ्राशंक/ थी उप्तका उत्तर यह है “पाठ- 
ऋरमादर्थ क्रो बलीयानू  । पाठ ऋम से अर्थ क्रम चलवान है इस शासत्रीय नियम 
के अनुसार अक्षरों को व्यव॒स्वित करके संग्रति करने में कोई दोप नहीं है । 


अब प्रकृत विपय पर आते हैं। “अर्थ: सहृदय इलाब्य:” इस पद्च में ध्वनि- 
कार ने प्रतीयमान को काव्य की झ्रात्मा कहा और वाच्चा् उसी के विरुपण 
में प्रत्यायक रूप से स्वतः कहा गया । इसके बाद धागे चलकर ध्वनिकार कहते 
हैं कि (घटप्रदीपन्याय: तयो:) यह कैसे ? तब समभाते है कि व्यंजकत्व मार्गे तु 
पदार्थोर्वान्तिर चयोतयति तदा च्वरूपं प्रकाशयत्नेवासी अ्रन्यस्यथ प्रकाशक: 
प्रतीयते प्रदीपदत्‌ 


[ र३१ १ 


प्रत्याय्य एवं प्रत्यायक में घट प्रदीपन्याय है। अर्थात्‌ श्रन्धेरे घर में दीपक 
जलाने पर प्रकाशक और प्रकाइ्य वस्तुओं की एक साथ ही प्रतीति होती है 
व्योंकि व्यंजकत्व अर्थात्‌ व्यंजना के मार्ग में अर्थ अपने स्वरूप को प्रकाशित 
करता हुआ ही भ्रन्य अर्थ का प्रकाशक होता है जैसे दीपक, इत्यादि घट प्रदीप 
न्याय का उल्नेख करके वाच्य प्रतीयमान सें व्यंग्य व्यंजक भाव सिद्ध किया 
है । क्योंकि प्रकाइ्य वस्तुओ्रों की प्रकाशक के साथ हीं प्रतीति का ताम व्यंजना 
है, यह सिद्धांत है । 

रसादिस्थल में मुख्य रूप से व्यंजन का लक्षण संगति नहीं होता हैं । 

इसका खण्ड करते हुए व्यक्ति विवेककार व्यक्तिविवेक में पृष्ठ ५३ में 
लिखते है, “केवल रसादिष्वनुमेयेष्वपमसंलक्ष्यक्रमो गम्यगमकभाव इति 
सहभावश्रान्तिमात्रकृतस्तत्रान्येपां व्यंग्यव्यंजकमावास्युपगसः, तन्निवन्धनश्र 
ध्वनिव्यदेश: । स तु तत्रौपंचारिक एव प्रयुक्तो न मुख्य: तस्य वक्ष्यमाणनयेन 
घाधितत्वात्‌। उपचारस्य च प्रयोजन॑ सचेतनचमत्कारका रित्व॑ नाम * तद्धि 
भुख्ये चित्रपुस्तकादो व्यक्तिविपये परिहृष्टमेव 

रसादि घ्वनियाँ अनुमेय हैं । इनमें रसादि गरम्य हैं, वाच्य गमक है, यह 
क्रम न मालूम हो कर यही मालूम होता हैं कि वे दोनों एक साथ प्रतीत 
होते हैं। किन्तु वे एक साथ नहीं मातम होते हैं, यह सिद्ध है। केवल एक 
साथ प्रतीति की भ्रांति है। इस अआरांति के .कारण अन्य आचार्य रसादि में 
व्यंग्य व्यंजक भाव मानते हैं, और उस अ्रांतिमूलक व्यंग्य व्यंजक भाव के 
कारण ही रसादि में ध्वनि शब्द का व्यपदेश करते हैं। वस्तुतस्तु चह व्यपदेश 
ओपचारिक है, लाक्षरिशक है, मुख्य प्रयोग नहीं है । क्योंकि यह प्रयोग आगे 
कहे जानेवाले नयों से वाघित है। लक्षणा का प्रयोजन यहाँ है सहृदयों 
को चमत्कार की श्रनुभूति | वह चमत्कार मुख्यतया नायिका वर्गरह की फोटो 
में देखा ही जाता है । इत्यादि खण्डन करके व्यक्ति का स्वरूप बसलाते हैं :- 
नापि वाच्य प्रतीयमानयो: मुख्यवृत्या व्यंग्य व्यंजक भावः सम्भवति व्यक्ति- 
लक्षणानुपपत्तेः । तथा हि । सतोध्सल एवं वा्थेस्यथ प्रकाइमानस्थ सम्बन्ध- 
स्मरणानवेक्षिणा. प्रकांशकेन सहैव प्रकाणविपयतापत्तिरभिव्यक्तिरिति 
तललक्षशमाचक्षते । (पृष्ठ ७६) 

वाच्य और प्रतीयमान में मख्यवृत्ति से व्यंग्य व्यंजक भाव सम्भव नहीं 
हो सकता है क्योंकि व्यक्ति का लक्षण उसमें अनुपपन्न है। जैसे प्रकाशित 
होनेवाला जो अर्थ है वह चाहे सच्चा हो या चाहे भठा हो, उसके सम्बन्ध 
ज्ञान की पर्वाह नहीं करनेवाले प्रकाशक के साथ ही होने बाली प्रतीति का 


[ ररे२ ] 


नाम प्रभिव्यक्ति है ऐसा आचाय लोग कहते हैं । जिसमें सच्चे अर्थ की अभि- 
व्यक्ति तीन प्रकार की है। तन्न सतो5भिव्यक्तिज्िविधा, तस्य त्रविष्यात्‌ । 
तन्न कारणात्मनि कार्यस्य शक्‍ल्यात्मतावस्थानात्‌ तिरोश्रृतस्थेन्द्रियगोचरत्वा- 
पत्तिलक्षण आविर्भाव एका, यथा क्षीराच्यवस्थायां दध्यादेः 

तस्येवाविभू तस्य कुतश्चित्‌ प्रतिवन्धादप्रकाशमानस्य प्रकाशकेनौपसजंती- 
कृतात्मना सहैच प्रकाशी द्वितीया, यथा प्रदीपादिना घटादे: । 

तस्पेवानुभृतपुर्वस्य संस्कारात्मनान्तविपरिवर्तिन: कुत्तश्चिदव्य भिचा रिणो5 
थन्तरात्‌ तत्म तिपादकाद्दा संस्कारप्रवोधमात्र' तृतीया, यथा घुमाद्‌ वह्ने : । 

न चंतल्लक्षणं वाच्ये संगच्छते । तथा हि--सतो5भिव्यक्तिराद्ययोरथयोर्ल- 
क्षण न प्रत्स्प्रतीयमानेष्वेकमपि संस्प्रष्टु क्षमते तस्य दघ्यादेरिबेन्द्रियविषयभावा 
पत्तिप्रसंगाद्‌ धठादेरिव वाच्याथंसहभावेनेदन्ताप्रतीतेरसम्भवातु । 


तृत्तीयस्पास्तु यल्लक्षणं हदनुमानस्पेव संगच्छते, न व्यक्तेः । 


उन तीन प्रकार की व्यक्तियों में पहली का लक्षण है जो कार्य, कारण 
में शवत्यात्मता भ्रवस्थित होने से इन्द्रियों का विषय नहीं होता था उसका 
इन्द्रियों का विषय हो जाना ही ग्राविर्भाव है, यही पहली भ्रभि व्यक्ति है। जैसे 
दही दूध में ही था किन्तु इन्द्रियों से श्रोकल था । जब कारण रूप में था तब 
तक दही नहीं कह सकते थे । जब क्रिया विद्येप से इन्द्रियों का विषय हुश्रा 
तब दही कहने लगे | इसी का नाम नंयायिक उत्पत्ति मानता है, सांख्य वाले 
इसे आविर्भाव कहते हैं । 

वही झाविभू त वस्तु किसी प्रतिवनन्‍्धक के कारण अ्रप्रकाशित श्रवस्था में 
थी किन्तु प्रदीप के जलाने पर साधनभूत प्रकाश के साथ ही जब उसका 
प्रकाश हो जाए तो वह प्रकाश ही ह्वितीया अभिव्य व्यक्ति हैं। जैसे दीपक से 
घट का प्रकाश । 


पहले कहीं स्थल विश्वेष में प्रनुभव किये हुए इसी लिए संस्कार रूप से 
श्रन्तःकरण में वर्तमान किसी नियत वस्तु से जैसे घूम, फोटो, लिपि, प्रति- 
विम्ब, अनुकररा या दाब्द से संस्कार का उद्वोधन यह वृत्तीया अ्रभिव्यक्ति हैं 
जैसे धूम से झग्नि का ज्ञान ॥ 

यह ऊपर वतलाया हुआ श्रमिव्यक्ति का लक्षण प्रत्तीयभान में संगत नहीं 
होठा है। जौसे पहलेवाले दो लक्षण तो प्रतीयमान रस, वस्तु एवं श्रत्नकारों 
में से किसी एक को भी स्पर्श नहीं करता है । स्पर्श करने का श्रर्थ होगा जैसे 


। रहे३े ॥ 


पहली अभिव्यवित में दूध का परिणाम दही स्पए्ट भ्रा से दिखाई पड़ता है, 
उसी तरह दिखाई पड़ने लगे। द्वितीय अभिव्यत्ित में प्रकाश के साथ ही जैसे 
“अय॑ घट” यह घड़ा है, उसी तरह वाच्यार्थ के साथ ही यह वउ्वंग्य है यह 
प्रतीति होने लगे परन्तु दोनों जगह में लक्षण स्वक्षप को स्पर्श नहीं करता है। 
“न हि स्वरूपा$संस्पशि लक्षणं भवति” जो स्वरूप को स्पर्श ही नहीं करे वह 
लक्षण नहीं है । भ्रतः लक्षण संगत नहीं है । 


तीसरी अभिव्यक्ति का जो लक्षण है वह शअनुमान में ही संगत होता है 
नकि व्यक्ति में । 


यह सव लेख हस्तिस्तान की तरह हैं। जैसे हाथी पहले नहाता है और 
फिर सूड़ से अ्रपने शरीर पर धूल फेंक लेता है उसी तरह तीन प्रकार की 
अभिव्यक्तियाँ लिखी, तीनों के लक्षण लिखे, उदाहरण भी लिखे, अन्त में 
कहते हैं कि यह त्तीसरा लक्षण श्रभिव्यक्ति का नहीं है, अनुमान का है। हम 
पूछते हैं कि ये विभाग, लक्षण, उदाहरण किसके सिद्धांत के श्रनुसार भ्रापने 
लिखे ? जिस झ्ाचायय सम्मत ध्वनि का श्रन्तर्भाव अनुमान में करते हैं उस 
ग्राचाय ने कहीं प्रपने ग्रन्थ में ऐसा प्रतिपादन किया है ? नहीं प्रतिपादन किया 
है तब झपनी बात का श्रपने से ही निपेघ करना क्‍या हुआ ? हस्तिस्तान के 
समान ही तो हुश्ा । 


द्वितीय भ्रभिव्यक्ति का स्वरूप जिसको घ्वनिकार ने स्वीकृत किया है 
उसको आप भी भ्रनुमान नहों कहते हैं तव श्रनुमान में ध्वनि का पन्तर्भाव 
करना वही हुआ जैसे “आाज्ान्‌ पृष्ट: कोविदारानचष्टे” श्राम कैसे हैं ? पूछने 
पर कहता है कि कोदो भ्रच्छे हैं। श्तः पनुमाव में सकल घ्वनियों का 
झन्तर्भाव करने के लिए व्यक्ति विवेक बनाता हूँ, यह प्रतिज्ञा ध्वस्त हुई। 


झौर भी वात है । तीन प्रकार की झभिव्यक्तियों में से तीसरे स्वरूप को 
यदि श्राप भ्नुमान मानते हैं तव व्यक्ति में मनुमान का अन्तर्भाव हुआ न कि 
झनमान में व्यक्ति अ्रन्तरर्गाव हुआ । क्‍योंकि झ्राप ही के लेख के अनुसार यह 
तीसरा भेद व्यक्ति का है । तीसरापन श्रपेक्षा रखता है दूसरे भौर पहले की । 
पहले झौर दूसरे भेद व्यक्ति के हैं तव तीसरा भी व्यक्ति का ही है । 


जैसा कि आपका लेख है “तत्न सतो5भिव्यक्तिल्लिविधा, तस्य भ॑ विध्यात् 
सत्‌ की अभिव्यक्ति तीन प्रकार की है क्योंकि वह तीन प्रकार का है।यह 
झ्ापकी गज निरमीलिका है | हाथी ज॑से वत्तू को सामने देखता है. तथापि 


| २३४ ॥] 


आँख बन्द कर लेता है उसी तरह श्राप स्वयं सिद्धवत्‌ वस्तु का प्रतिपादन 
करते हैं और स्वयं उसको भुल जाते हैं। 


अनुमान में ध्वनि का अन्तर्भाव नहीं हो सकता है इस बात का स्पष्टीकरण 
के भागे प्रघट्टक में करंगे। 


श्राप लिखते हैं कि द्वितीय अभिव्यक्ति का लक्षण प्रतीयमानों में से किसी 
एक को भी स्प् नहीं करता। क्योंकि प्रदीप के जलाने पर प्रकाश के साथ ही 
“यह घड़ा है” यह प्रतीति जैसे होती है वसे वाच्याथं के साथ ही यह रस है 
या यह वस्तु है या यह श्रलंकार है यह प्रतीति नहीं होती । 


इसका उत्तर सुनिए । यहाँ आपने हेतु में दो अ्रंश कहे हैँ ॥ एक अंश है 
यह रसादि हैं ऐसी प्रतीति नहीं होती भ्ौर दूसरा प्रंश है वाच्य और प्रतीयमान 
में क्रम है। वाच्य का ज्ञान पहले होता है फिर पीछे प्रतीयमान का ज्ञान होता 
है। इनमें सहभाव नहीं है, सहभाव होने पर व्यंजना का लक्षण संगत होता 
है, केवल सहभाव का भ्रम है। श्रतः श्रौपचारिक रूप से व्यंजना हैं, मुख्य 
रूप से नहीं है । 


प्रइन के प्रथम अंश का उत्तर यह है कि पद्य के वाच्यार्थ के प्रतीत होने 
पर यह रस है या यह वस्तु है या यह भ्रलंकार है यह प्रतीति श्रवश्य होती है। 
यदि वैसी प्रतीति नहीं होती तव यह पच्य अमुक रस का उदाहरण है, प्रमुक 
रस का नहीं । यहा अ्रमुक वस्तु ध्वनित होती है यहां श्रमुक श्रलंकार घ्वनित 
होता है, प्रमुंक नहीं होता है, यह व्यवहार कंसे होता ? यह व्यवहार ही सिद्ध 
करता है कि उपयु वत प्रतीतियां होती हैं । 


दुसरे श्र का उत्तर यह है कि वाच्य प्र एवं प्रतीयमान के सहभाव 
के न होने की समस्या में श्राप व्यर्थ उलभे हुए हैं। हमारे यहाँ तो बता के 
हारा शब्द के पूरे रूप में उच्चारण किये बिना ही श्रर्थात्‌ वक्‍ता श्रोता को 
अपने मत्र का भाव समभाने के लिए वाक्य के श्रन्तर्गत किसी पद को श्रभी 
रा नहीं बोल सका है, किन्तु बोल रहा है, उत्तने में तो श्रोता ने उत्तकं कितने 
तूफानी भावों को समझ लिया । झ्रत; सह भाव नहीं होने का आझ्रापका स्वप्न 
त्र हे । इसी लिए तो ध्वनिकार ने अ्रसंलक्ष्य क्रम कहा। हमारे यहाँ तो 
नायिका का मान पहले ही चला छझाता है, उसके बाद मनुप्नावन होती है। श्रग्रे 
मानो गत: पद्तचादनुनीता प्रियेणा सा ॥ 


[ र३ईश४ ] 


वाच्य श्रर्थ एवं प्रतीयमान के सहभाव न होने के भ्रम को एक ऐतिहासिक 
सथ्य के द्वारा किकालमे का प्रयत्त करते हूँ । क्योंकि आप अपने भ्रम को 
इसरों पर आरोप करते हैं, अतः भ्रम निवारण करना आवश्यक है। 


राजस्थान मैं जोधपुर रियासत के अन्तर्गत नागोद राज्य है। में (लेखक) 
वहाँ गया हूं, वहाँ की वातों को सुना समझा है । वहाँ के युवक राजा अमर- 
पसह राठौर दिल्‍ली के वादशाह मुहम्मद तुगलक की सेना के नायकों में से 
एक थे । सेना का सेनापति बादशाह का साला था जो कि उनकी श्रता से 
कुढता था। अमरसिंह को दिरागमन के श्रवसर पर घर जाने के लिए भ्रवकाश 
की झ्रावश्यकता थी । अतः सेनापति से तीन महीने के अ्रवकाश की प्रार्थना 
की । अ्रन्ततो गत्वा तीव दिन का अवकाश स्वीकृत हुआ । एक दिन जाने का, 
एक दिन ठहरने का और एक दिल पुनरावतंन का स्टीकृत हुआ। वहाँ घर 
पहुँचने पर तीन मास व्यत्तीत हो गये । 


तीन मास के वाद जब वे शाही दरबार में उपस्थित हुए तब सेनापति, 
बादशाह के साले ने राठौर साहव को प्रपमानित करने की भावना से “ये 
लोग समय का मूल्य क्या जानें भ्राखिर राजपूत जाति गँवार होती है” इस 
वाक्य के गेंवार पद के गें को उचारण किया ही था कि तलवार निकल पड़ी 
आर उस सेनापति के वार कहने के पहले ही तलवार का वार कर दिया 
गया, उसको मार डाला। जेसा कि प्रसिद्ध हैं :--_ 


इत गंकार मुख से कह्यो उत निकसी जमघार 
वार फहन पायो नहीं चार कियो तत्काल ॥ है 


इस इतिहास से सिद्ध हैं कि पूरे शब्द के बिना कहे भी .वक्‍ता के भाव 
को सहृदय लोग लख लेते हँ । प्रतिदिन का झनुभव ही प्रमाण है कि किसी 
ववता ने कुछ कहना शुरू किया कि सहृदय श्रोता ने कहा कि बस-वस में समझ 
गया कि झाप क्‍या कहना चाहते हैं, आगे कहने की प्रावश्यकता नहीं:। यदि 
कहीं मूर्ख श्ोता हुआ तो कहने से समझना तो दरकिनार, समभाने पर भी 
नहीं समझता । अत्त: यह काब्योद्यान प्रतिभाशाली व्यक्ष्तियों के विहार की 
वस्तु है, शुष्क नीरस तक से परे है। वाच्य प्रतीयमान में सहनाव नहीं होता 
है, यह झ्रापका केवल श्रम है और सब निरथेक ऊहापोह है । 


एक विचार श्लोर भी है कि झापने जो यह लिखा कि “दुतीबस्था यल्ल- 
क्षणं तदनुमानस्थ” तीसरी अभिव्यक्ति का जो लक्षण है वह अनुमान है। 


[ २३१६ ] 


उसमें तीसरी का लक्षण किसी शअ्रव्यभिचारी श्रर्थात्‌ नियत वस्तुविशेष से केवल 
संस्कार का प्रवोध मात्र है इसमें प्रापक्ति यह है कि अ्रगर उद्बुघ संस्कार को 
ही अनुमान यानें अनुमिति का हेतु मानेंगे तब नेयायिक आपका परामशे को 
कारण मानने का सिद्धांत ही घराशायी हो जाएगा क्योंकि उद्बुद्ध संस्कार 
को ही अनुमिति का हेतु मानने का प्रकार यह है :--पर्वत में घूम को देखा” 
उससे पक्ष पर्वत में धुम की वृत्तिता की स्थिति का ज्ञान हुआ । उस ज्ञान 
से धृम वह्नि व्यप्य है श्रर्थात्त वह्धि निरुषित व्याप्ति का आश्रय धूम है । 
इस अ्रनुभव से उत्पन्त हुए संस्कार का उद्वोध होता है उससे फिर वह्नि 
की अनुमिति हुईै। इस तरह मध्य में पक्ष धममता ज्ञान से यो घृमवान्‌ स 
वह्निमान इस व्याप्ति के संस्मरण तथा उस व्याप्ति स्मरण से जन्य वह्ि 
व्याप्य घूम वाला यह पव॑त है, इस परामश को मानने की क्या आवश्यकता' 
रह गयी ? इस तरह आपने संस्कार प्रवोध को अनुमति कह कर स्वयं अपने 
नैयायिकत्व का उपहास किया | 


व्यंजना का मानी हुई दृत्तियों में अन्तर्भाव क्‍यों नहीं 


ब्यंजना को अलग वृत्ति मानने की क्या आवश्यकता है ? भानी हुई भ्रभिधा 
या लक्षणा वृत्तियों में ही उसका श्रन्तर्भाव कर दिया जाए तो क्‍या क्षक्ति 
है। श्रर्थात्‌ व्यंजना का कार्य सिद्ध शक्तियों से हो सकता है। 


व्यंजना का अ्रभिषा में अन्तर्भाव वादियों का मत 


भट्ट लोल्लट वरगरह मीमांसकों का मत है “भारब्धस्पान्तगमन द्वितीय 
बुद्धिलक्षणम्‌” भारम्भ किये हुए का भ्न्त तक जाना यह दूसरा बुद्धि का 
लक्षण है। तदनुसार वाच्यार्थ का ज्ञान कराने के लिए भ्राया हुप्ना छब्द 
प्रतीयमान का ज्ञान कराने तक भपना कार्य करेगा। जैसे एक ही बाण 
दुब्मन की छाती तोड़ता है श्रौर कवच को तोड़ता है और प्राण लेता है 
अतः ब्यंजना की झ्रावदयकता नहीं। 


इनको साहित्याचार्य उत्तर देते हूँ कि श्रापने दृष्टान्त के एक बाजू का 
अ्रवलम्बन किया, उसके दूसरी तरफ झापने देखा भी नहीं | बाण जैसे वेग 
के अनुसार वेग के सापेक्ष होकर दह्वी श्रपनी क्रिया करता है उसी तरह शब्द 
भी संकेत अर्थात्‌ शवितिग्राहक प्रमाणों के द्वारा जिस श्रथ॑ में शक्ति का ग्रहण 
करता है उसी झर्य को वतलाता है, श्रन्य को नहीं बतलाता है। श्रन्य अ्रथों 
को भी यदि बह झब्द बतलाने लगेगा तो लक्षणा की क्‍या अश्रावश्यकता है ? 


[ २३७ ) 


और “यदसथे क्षत्रिया सूते तस्प कालोयमागतः” विनाश से जगत की रक्षा करने 
घाले वीर की पत्नी जिस का के लिए सन्तान पंदा करती है, उसका समय 
भा गया । यहाँ पर माता ( कुच्ती ) अपनी सन्तान [ पांडवों ) को उपदेश 
देती है कि इस ब्राह्मण की रक्षा करो, जाओ, युद्ध करो ।” यहाँ पर किस 
व्याकरण आदि प्रमाण ने युद्ध करो श्रादि श्रर्थों में शक्ति ग्रहण कराया । 
तब भी दाव्द इन अर्थों का बोध कराता हैं, किसके सहारे ? जिसके सहारे 
बोध कराता है वह व्यंजना शर्वित है । अतः व्यंजना मानना परमावश्यक 
है, भ्रभिधा से कार्य नहीं चलेगा । यह स्थिति एक ही अर्थ का बोध कराने 
वाले शब्दों के विपय की है । 


नातार्थंक शब्द विषयक स्थिति 


अ्रभिधावादियों का कहना है कि जिस शब्द का शकक्‍्ततावच्छेदक याने 
उसकी श्ाानुपूर्वी ( जैसे सैन्धव--स, ऐ, न्‌, ध्‌, भ्र, वश ) एक हो झौर 
दक्यतावच्छेदक (जैसे अबश्वत्व और लवरणत्व) नाना हो वह शब्द नानार्थक 
कहलाता है | 


जैसे भ्रशव रूप अरे सैन्धव दाग्द का शक्‍्य है उसी तरह लवण रूप अर्थ 
भी उस शब्द का शकय है। प्रतः दोनों अय॑ अभिधेय हैं। या जिस अ्रथ॑ में 
प्रकरण है उस श्रथ में प्रथम तात्पयं निर्णय हुआ श्रतः उसका प्रथम बोध 
हुआ । दूसरे भर्थ का बोध बाद में हुआ । दोनों भ्रथ॑ अभिवेय हैं संकेत दोनों भ्र्थों 
में तुल्प है किन्तु प्रथम प्रकरणसहित है, दूसरा प्रकरणशुन्य है। शब्तः 
नानार्थंक स्थल में श्रर्थान्तर प्रतीति अभिधासे नहीं होती है। अगर कहें शब्द 
का संकेत सभी प्रर्थों में समान होने से सभी अ्रथं खलेकपोत न्याय से एक 
साथ उपस्थित होंगे, भ्रत्तः किस अर्थ में वक्‍ता का तात्पयं है इसपरें सन्देह 
होने पर प्रकरणादि को नियामक बनाया गया। श्रतः श्रभिषा उसी श्रर्थ को 
बतलाएगी जिस श्र्थ में उन नियामकों के द्वारा तात्पयं का निर्खय हुआ है । 
उसकी अपेक्षा दूसरे अर्थ को यदि बतलाने की वह चेष्टा करे भी तो थे निया- 
मक रोक देंगे। श्रत: दूसरे भ्र्थ को बतलाने के लिये व्यंजना मानना 
श्रावशयक है । 


दूसरे आचार कहते हैं कि प्रकरणादि बहुत हैं, उनका कोई एक शब्नतु- 
गमक नहीं है, और वे प्रकरणादि श्रनियत भी हैँ जिसका फल होता है कि 
कभ्ती भोजन प्रकरण में संन्धव पद का अर्थ लवण भौर कभी गमन प्रकरण 
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में उसका अर्थ अबव होता है। कदाचित्‌ भोजन प्रकरण में गमन का तात्पर्य 
भी उपस्थित हो सकता है (जंसे मित्रों के यहाँ वैवाहिक महोत्सव में भोजन 
के लिए ग्रामान्तर गमन उपस्थित होने पर) उस श्रवस्था में सन्देह भी 
हो सकता है फलतः प्रकरणादि नियन्त्रित तात्परय ज्ञान शब्दबोध का 
कारण नहीं मानकर केवल तात्पय॑ज्ञान को शाब्द बोध का कारण माना 
जाता है। वह तात्पय॑ज्ञान दोनों में है प्रतः अभिधा से दोनों श्रर्थों का बोध 
हो जाएगा, व्यंजना की क्या ग्रावश्यक्रता है ? 


इस पर अन्य आचाये कहते हैं कि तात्पयंज्ञान शाब्द बोध का कारण है 
यह भी नियम साधु नहीं है क्योंकि तात्पर्य न तुलाधृतम्‌” तात्पय कोई तराजू 
से जोखा तो है नहीं। जैसे किसी वैद्य के यहाँ कोई रोगी गया। वैद्य ने 
रोगी की परीक्षा की श्रोर दवा दी और कहा “न नून॑ त्वया भोकतव्यम्‌ 0 
वेद्य ने इस तात्पयें से कहा कि निश्चय तुम कुछ खाना नहीं । वह धर को 
चला ; रास्ते में संयोगवश दूसरे वेद्य से भेंट हो गयी । उससे वार्तालाप हुप्रा । 
उसमें उनसे कहा कि उन वंद्य जी ने कहा है कि व नून त्वया भोक्तंव्यम्‌ । 
सुनते ही उस वैद्य ने कहा कि नहीं खाने से कमजोरी हो जाएगी । खाना 
जरूर । किन्तु कम खाना। उन वंद्य जीने भी यही कहा है कि 'नतु 
ऊन त्वया भोकतव्यम्‌ ।” ऊन का श्रर्थ थोड़ा है। यहाँ ननु का श्रर्थ 'प्रश्नाव- 
धारणानुशयानुनयामंत्रणे ननु/ इस श्रमरकोप के श्रनुसार श्रतृज्ञा है। इसके 
ब!द कोई तीसरा व्यक्ति मिला | उसने तू “ऊन त्वया न भोक्तव्यम्‌! तुमसे 
अनुनय है कि तुम कम मत खाना क्योंकि घुमते-फिरते हो; जवान हो कम 
खाना ठीक नहीं है (नु स्यात््‌ प्रश्ने विकल्पा्थेप्यतीतानुनयाथंयो:) इस विश्वकोप 
के आधार पर नु का श्रर्थ अनुनय है । 


अंत: किस तात्पये को चझाव्द वोध का कारण माना जाए ? 
श्र भी कारण है । श्री रर्प महाकवि ने महाराज नल के द्वारा अश्रपनी 
प्रेयसी के लिए संदेशहर राजहस की विदाई करने में नैपध महाकाव्य के 
द्वितीय सर्म में एक इलोक लिखा है ;-- 
तव वस्म॑नि वत्तेतां शित्र॑ पुनरस्तु त्वरित समागमः । 
अधि साधप साधय्रेध्सितं स्मरणीयाः समये वय॑ बयः ॥॥ 
इसमें श्री हप॑ कवि ने या राजा नल ने जिसका कभी स्वप्न भी नहीं 
लिया, तीनों कालों में मी जिसकी साधारण जन नी त्म्मोदना नहीं कर 
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सकता वह प्रकृत विरुद्ध अर्थ श्रक्षरों की योजना से दोषज्ञ लोग मिकाल 
लेते हैं। 


तव शिव वत्म॑ निवर्तताम, तुम्हारा मार्ग कल्याणमय नहीं होवे । “पुनः 
त्वरितं स भ्रागमर आगमन मास्तु' वह तुम्हारा आगमन पुन: जल्दी मत होवे। 
भला जो राज़ा नल दमयन्ती के लिए इतना व्याकुल हो वह राजा नल हंस 
की यात्रा की शुभकामना करेगा या ऐसी अझटपट बातें कहेगा ? तब भी उपयु कत 
अर्थ निकाला जाता है। उसमें कवि का या कवि निवद्ध वक्‍ता का तात्पर्य 
है क्या ? कभी भी नहीं । इसके सिवाय जो ब्यवित ऐसा श्रथ॑ निकालते हैं 
उनका भी तो तात्पयं उस अर्थ में नहीं फिर भी तो वह अर्थ उन्हीं शभ्रक्षरों से 
निकलता है। भ्रगर उन लोगों का बसा तात्पयें होता है तो संशोधन क्यों 
करते ? 


तब वत्मंसु वर्ततां शिवं पुवरस्तु त्वरितं सदागमः। तुम्हारा प्रत्येक 
मार्गे कल्याणमय हो और वहुत शीक्ष तुम्हारा सदा निरन्तर शुभ झ्रागमन हो । 
अत: कैसे कहें कि तात्पयं शान झाब्द बोध का कारण है। शाब्दवोध तो 
पद से, पदार्थ की उपस्थिति होने पर तात्पयं के बिना भी हो ही जाता है। 


भ्रौर भी कारण है । महाकवि कालिदास ने रघुवंश महाकाव्य बनाया । 
जिस के द्वितीय सर्ग में कथा है कि दिलीप, ग्रुरु वक्षि.्त जी की आ्राज्ञा से नन्दिनी 
को चराने के लिए प्रातः समय में झ्राश्नम से खोलकर जंगल की श्रोर ले झ्राते 
हैं। यह स्पष्ट है और विद्वत्समाज इसको पूर्णे रूप से जानता है । तथापि 
हमारे गुरुवर महामहोपाध्याय पं० देवीप्रसाद जी कविचक्रवर्ती के पूज्य पिता 
महाकंवि पं० दुःखर्भंजन जी ने उस सर्ग को चोर पक्ष में समन्वित किया । 
यह चोर पक्षीया टीका 'सुप्रभात' काशी के मान्य विद्वानों के द्वारा समथित 
अतएव सुप्रसिद्ध मासिक पन्न में कमशः: निकलती थी। कवि का तात्पर्य उन 
शर्थों में नहीं रहने पर भी उन्हों शब्दों से चोर रूप श्र कसे प्राप्त होता है ? 

एक महिम्न: स्तोन्न है । यह स्तोन्र बाल, युवा एवं बुद्ध, री या पुरुष 
सभी में समान भाव से प्रसिद्ध है। उसके एक इलोक का श्रंण है “न 
खलु परतन्त्रा: प्रभुधियः: |” इसका श्रथें है प्रभुओं की बुद्धि किसी दूसरे 
को अधीनता में नहीं रहती हैं, वे लोग स्वतन्त्र होकर अपनी कार्य व्यवस्था 
करते हैँ । किन्तु इसी पद्मांश का अर्थ यह भी किया गया जैसा कि प्रसिद्ध है । 
उपयुक्त पं ० दुःखबिभंजन जी, कवि के विपय में एक कथा यहाँ काप्षी में प्रसिद्ध 
है कि काश्ीनरेश प्रभुनारायण सिंह जी ने टेढ़ी नीम मोहल्ले में उनकी एक मकान 
देने का निश्चय किया। प्रायः रुब्र व्यवस्था सम्पन्त हो गयी। काश्नीनरेश के 
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यहाँ खवाशजी (नाई) प्रधानमन्त्री थे। उन्होंने उसमें कुछ संशोधन किया । वह 
संशोधन कविजी को नापसन्द हुआ । उन्होंने नापसन्दगी प्रकट करने के लिए 
एक चिट्ठी लिखी। उसमें इस “न खलु परतन्त्रा: प्रभधिय:” पद्मांश की 
व्याख्या करके लिखा कि प्रभुधियः याने प्रभुवारायण जी की बुद्धि नखलु 
याने नखों के काटने वाले नाई के तनन्‍्त्र में श्रधीनता में हो गयी । इस श्रर्थ 
का इस पद्मांश से स्वप्न में भी और त्रिकाल में भी कोई सम्बन्ध सम्भव 
नहीं है तथापि यह श्रर्थ निकाला गया । 


अतएव कंसे कहा जाए कि तात्पय॑ज्ञान शाव्दवोध का कारण है। श्रतः 
नानार्थक शब्द स्थल में द्वितीयार्थ का बोध कराने के लिए व्यंजना की 
आवस्यकता नहीं है, भ्रभिधा से ही दोनों श्रथो" का बोध हो जाएगा । 


व्यंजनावादी का उत्तर 


व्यंजनावादी इसका उत्तर देता है कि हे श्राचायय गण ! श्रापका दृष्टिकोण 
अंश विशेष को ही लक्षित करता है, श्रंश्ञान्तर का स्पर्श भी नहीं करता है । 
आपने वेद्य जी, की उक्ति का एवं श्री हर्प एवं कालिदास के काव्य तथा महिम्नः 
स्तोन्न के पद्यांश का उदाहरण दिया, उसके विपय में सुनिये । 


हर एक विषय के संस्कार होते हैं । वे संस्कार गन्दे विपयों के भी और 
अच्छे विपयों के भी होते हैं। जैसे चोरी या दुराचार के संस्कार वाला ही” 
चोरी या दुराचारी करंता है । जिसको वेसा संस्कार नहीं होता उसको उस 
विपय के श्रवसर उपस्थित होने पर भी वह उन कार्यों को नहीं करता है, 
करना तो दर किनार, उस विपय की चर्चा भी उसके लिए बविप हो जाती 
है। इसी तरह अच्छे विपयों में भी यही दक्षा हैँ । 

विश्व के मान्य राजा महाराजा, धनिकों के सम्पर्क में रहकर भी संस्कार 
के न होने से धनिक नहीं होता हूँ । विश्व के मान्य विद्वानों के सम्पर्क में 
रह कर भी संस्कार न होने से विद्वान नहीं हो पाता हैँ । जिसको उस 
विपय के संस्कार होते हैं, वह साधारण व्यक्ति के एवं तुच्छ वस्तु के 
सहारे भी कोट्यवीश हो जाते हैं । मट्ठी, एवं घूल करकट के व्यापारी को घनिक 


होते मैंने देखा है । इसी तरह साधारण व्यक्ति के सम्पर्क में भी विद्याव्यसनी 
रहकर महाविद्वान्‌ हो जाता है ॥ 


यह भी कोई नियत नहीं है कि एक विपय के संस्कारशाली की दूसरे 
विपय में प्रगति हो। बड़ा वैज्ञानिक भी ब्रायुबद के या कानून के तत्वों 


हे 
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का जानकार हो, यह वात नहीं है । फलतः: संस्कार एक विज्ञेष वस्तु है। वह 
संस्कांर विशेष ही व्यंजना है। वह संस्कार विशेष प्रतिभा से उद्बुद्ध होता 
है, भ्रत: प्रतिभा से उद्बुद्ध होने वाला श्रथविषयक संस्कारविशेष व्यंजना 
का स्वरूप हैं । 

इस व्यंजना से श्र्थ को समभने के लिए एकमात्र प्रतिभा ही कारण है । 
यह प्रतिभा वक्‍ता के तात्पयें की श्रपेक्षा नहीं करती । वक्ता का तात्पय रहे 
चाहे न रहे श्रोता अपनी प्रतिभा से विलक्षण श्रर्थों की श्रतीति कर लेता 
है, भौर इस व्यंजना का आश्रय शब्द ही हो या श्र ही हो यह बात नहीं है । 
दब्द का एक देश वर्ण, तथा प्रकृति प्रत्यय रचना, वाक्य, वाच्य लक्ष्य एवं 
व्यंग्य, अथ्थ, चेष्टा, देश, काल, संयोग, वियोग, प्रकरणादि तथा नियत सम्बन्ध, 
सामान्य सम्बन्ध, विशेष सम्बन्ध, अ्रनियत सम्बन्ध, विपरीत सम्बन्ध या उनका 
त होना श्रादि श्रनन्त उसके झआाश्नय है । 

व्यंजना के इन्हीं भ्रमन्‍्त आश्रयों के कारण शब्दमात्र में रहने वाली वह 
भी संकेत सापेक्षा अभिषा चंग्य श्रथ को वतलाने में ग्रसमथे है । 


और “वक्ता का तात्पयं रहे चाहे न रहे” ऐसी तात्पयं की डाँवाडोल 
स्थिति होने से तात्पर्य की श्रनुपपत्ति से आश्रय पानेवाली तथा शब्द के एक 
देश वर्ण प्रकृति एवं प्रत्यय, रचना में स्वप्न में भी नही रहनेवाली, शब्द में भी 
ग्रारोपिता श्रौर सम्बन्ध की नित्य श्रपेक्षा रखनेवाली लक्षणा शक्ति व्यंग्य अर्थ 
को बतलाने में सर्वथा श्रसमर्थ है 

सम्बन्ध के न होने पर भो प्रवृत्त होनेवाली व्यंजना का प्रतिनियत सम्बन्ध 
होने पर ही प्रवृच् होनेवाले अनुमान में अन्तर्भाव करना तपहास हो है । 

आक्षिप का भ्रथ॑ यदि लक्षणा है या अनुमान है तब उत्तर दे चुके हैं। 
भ्राक्षेप का श्रथं व्यंजना है तब अभीष्ट ही है । 

उस शंका का नाम सम्भावना है जहाँ एक कोदि उत्कट हो। ऐसी 
सम्भावना से भी व्यंग्य अर्थ की प्रतीति होती है । श्रतः सम्भावना ही व्यंजना 
है, यह कथन नहीं हो सकता है । 


भावना प्रतिभा के श्रन्तभूत है) भावना व्यंजवा का कारण है | भावना 
के भ्रनन्तर व्यंजना से व्यंग्यार्थ की प्रतीति है, प्रत: भावना एवं व्यंजना भिन्न- 
भिन्न पदार्थ हैं । 

मानस बोध कहनेवालों का यह भाव है कि काव्य छाब्दों से जो पदार्थ 
की उपस्थिति होती है वह मन ही में होगी । तब काव्य शब्दों से उपस्थापित 
पदार्था सहकृत मन से ही व्यंग्या्थ की प्रतीति हो जायेगी । व्यंजना की क्यो 
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झायदइ्यकता है। तव तो 'गामानय' गौ को लाओ, गंगायां घोष: गांगा में 
घोष हे इत्यादि वाक्‍यों के ञ्र्थों की भी शक्ति एवं लक्षणा के विता ही मन 
से वोध हो जाना चाहिए । किन्तु होता तो नहीं है। श्रतः कहना होगा कि 
वाक्य से जो विशिष्ठ बोध होता है, उस विशिष्ट बोध में एक पदार्थ का दूसरे 
पदार्थ से सम्बन्ध होना निश्चित है। सम्बन्ध नहीं होने पर पदार्थ का विशिष्ट 
बोध में भान ही नहीं होगा । इसलिए पदार्थोपस्थिति सहकृत मन से विश्वषिप्ट 
बोध नहीं हो सकता है | तब तो सुतरां स्पष्ट है कि काव्य वाक्य जन्य व्यंग्यार्थ 
का मन से बोध नहीं होगा फलत: व्यंजना मानना आयदश्यक है । 

व्यंजना स्वरूपसती व्यंग्यार्थ बोध का कारण है या ज्ञाता, यह प्रदन ही 
असगत है ॥ क्‍योंकि व्यंजना शक्ति, श्रभिधा एवं लक्षणा की तरह सम्बन्ध रूपा 
नहीं है जो कि ज्ञाता ही बोध का काररणा बने वह व्यंजना ज्ञानरूपा है। स्वरूप- 
सती मानने पर यह आपत्ति होने लगेगी कि “सभी व्युत्पन्नों को सवेदा व्यंग्यार्थ 
का भान होने लगेगा” यह कहना, केवल मुख है इसलिए कहना चाहिए कि 
हरीतकी दश हाथ लम्धी है, के समान है। जछ योगी को भी सर्वदा अर्थ का 
भान नहीं होता | तब साधारण व्युत्पन्न को उसका सर्वेदा भान होगा इसकी 
चर्चा ही सम्भव नहीं । श्रत:ः व्यंजना एक रव्तन्त्र शक्ति है । 
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तीरादि अर्थ गंगादि पदों के अभिषेय नहीं हो सकते 
प्रासंगिक शंका और उसका समाधान 

लक्षणा की आवश्यकता का शेपांश 

लक्षणा का लक्षण 

अवान्तर विचार 

लक्षणा के लक्षण के विपय में एक मत 

शक्‍्यसम्बन्ध ही लक्षणा है--मत 

शकक्‍य से अशक्य की उपस्थिति लक्षणा है--मत 


दक्‍्यतावच्छेदक का आरोप रक्षणा है--मत 


प्रसंगवश उदाहरण की व्याख्या 

प्रासंगिक समर्थन 

प्रासंगिक उदाहरण का उपसंहार 

रूढ़ि या प्रयोजन के बछ पर कहने का और भी फछ 
लक्षणा शब्द की आरोपित वबृत्ति है कहने का फल 
तात्पर्य के अनुपपन्न होने पर कहने का प्रयोजन 

लक्षण वबृत्ति पद एवं वाक्य दोनों में है--यह सिद्धान्त 
लाक्षेणिक पद भी अनु भावक होता हैं 


« लक्षणा के भेद 

- इनके उदाहरण 

. व्यंजना शक्ति मिरूपण 

, व्यंजना के विरुद्धधादियों की शेलियाँ 


सादि स्थल में मुख्य रूप से व्यन्जना वा लक्षण संगत 
नहीं होता है । 


. व्यह्जना का मानी हुई वृत्तियों में अन्तर्भाव क्यों नहीं 
- व्यञ्जना का अभिवा में अन्तर्वाव बादियों का मत 

« नानार्थक थब्द विपयक स्थिति 

» व्य्जनावादी का उत्तर 
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